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श्रीपसमपृज्य, विश्ववंध आचार्य श्री कुंथुसागर महाराज का. 
परिचय आज देने की आवश्यक्ता नहीं है | कारणा वे अपनी 
प्रतिभाशाली विद्वत्ता, अगाघ ज्ञान, निर्मल चारित्र व घोरतर 
तपश्चर्या से लोकविख्यात हुए हैं | तथापि प्रस्तुत पुस्तक पूज्य 
श्री के द्वारा विरचित होनेके कारण उनके संब्रधमें कुछ भी लिखना 
आवश्यक है | अतः यहां संक्षेप से लिखा जाता है। 
आपकी जन्मभूमि कर्नाठक प्रांत है जिसे पूत्र में कितने ही 
महर्षियों ने अजकृत कर जैन धर्म का मुख उज्बल किया था | 
कर्नाटक प्रांत के ऐश्वय मृत वेलगाम जिले में ऐनापुर नामक 
. झुन्दर ग्राम है। वहांपर चतुथकुलमें ललामभूत अत्यन्त शांतखभाव 
वाले सातप्पा सामक श्रावकोत्तम रहते हैं। आपकी धघर्मपत्नी 
साक्षात्‌ सरस्वतीके समान सद्गुणसंपन्न थी, इसलिये सरस्वतीके नामसे 
ही प्रसिद्ध थी । सातप्पा व सरस्वती दोनों अत्यंत प्रेम व उत्साहसे 
देवपूजा, गुरूपास्ति आदि सत्कायमें सदा मग्न रहते थे | घधर्मकार्यको 
वे प्रधान काय समझते थे | उनके हृदय में आंतरिक पार्मिक श्रद्धा 
थी। श्रीमती सौ.सरस्वतीने वीर से.२४२० कार्तिक शु, २ को एक 


( ४ ) 


पुत्र-एन को जन्म दिया । इस पुत्र का जन्म शुक्कलपक्त की द्वितीयाको 
हुआ । इसलिये शुक्षपक्षके चन्द्रमा के समान दिन पर दिन अनेक 
कलाबोसे इद्धिंगत होने लगा । माता पिताओं ने पुत्र का जीवन 
सुसंसक्षत हो इस सुविचार से जन्मसे ही आगमोक्त संस्कारों से संस्कृत 
किया । जातकर्मसंस्कार होनेके वाद शुभ मुह॒र्तमें नामकरण संस्कार 
किया गया जिसमें इस पुत्र का नाम रामचंद्र रखा गया । बादमें 
चौलकर्म, अक्तराम्थास, पुस्तकग्रहण आदि संस्कारोंसे संस्क्षत कर 
सहिदया का अध्ययन कराया । रामचंद्र के हृदयमें बाल्यकाल से ही. 
बिनय, शील व सदाचार आदि भाव जागृत हुए थे जिसे देखकर 
लोग आश्चर्य व संतुष्ट होते थे | रामचन्द्र को मर्यादा पुरुषोत्तम 
रामचन्द्र के समान ही बाल्यावस्था में साधु संयमियों के 
दर्शनमें उत्कट इच्छा रहती थी । कोई साधु ऐनापुर में 
आते तो यह बालक दौड़कर उनकी बंदनाके लिये पहुंचता था | 
चाल्यकालसे ही हृदय में धर्म में अभिरुचि थी | सदा अपने सह- 
धर्मियों के साथ में तत्वचर्चा करने में ही इंसका समय बीतता था। 
इस प्रकार सोलह वर्ष व्यतीत हुए।अब मातापितांबों ने रामचन्द्र को 
विवाह करनेका विचार प्रगट किया । नैसर्गिक ग्र॒णसे ग्रेरित होकर 
रामचन्द्रने विवाहके लिये निषेध किया एवं प्राथना की कि पिताजी ! 
इस लौकिंकविवाहसे मुमे संतोंष नहीं होगा । में अलौकिक विवाह 
अर्थात मुक्ति लक्ष्मी के साथ विवाह कर लेना चाहता हैं | मीता- 
पिताबोंने आग्रह क्रिया कि पुत्र ! तुम्हें लौकिक विवाह भी काके 
हम लोगों की आंखों को ब्ुप्त कना चाहिये । हे अर 
आज्ञोक्ेघन भय से इच्छा- न होते हुए भी रामचंद्र ने विवाह की 


( है ) 


स्वीकृति दी । मातापिंताबों ने विवाह किया | रामचन्द्र का: अंनुभव ९ 
होता था कि में विवाह कर बड़े बंधन में पड़ गया हूं । 

विशेष विषय यह है कि वाल्यकाल में संस्कारों से सुदृढ़ 
होने के कारण यौवनावस्थामें भी रामचन्द्रको कोई व्यसन नहीं था | 
'व्यसन था तो केवल घर्म चर्चा, सत्सेगति व शात्नस्वाध्यायका था। 
. बाकी व्यसन तो उससे घबराकर दूर भागते थे। इस प्रकार 
पत्चीस वर्ष तक रामचंद्र ने किसी तरह घर में वास किया, परल्‍्तु 
वीच २ में मनमें यह भावना जागृत होती थी कि भगवन ! मैं 
इस गृहबंधन से कब्र छूटू | जिन दीक्षा लेनेका भाग्य कब मिलेगा! 
वह दिन कब आवेगा जब कि सर्वसंगपरित्याग कर में स्वपर 
कल्याण कर सकू । 

रामचन्द्र के असुर भी धनिक थे | उनके पास बहुत संपत्ति 
थी । परंतु उनको कोई संतान नहीं थी | थे रामचेद्र से कई दफे 
कहते थे कि यह संपत्ति घर बगैरे तुम ही ले लो | मेरे यहां के 
सब कारोबार तुम ही चलावो ।परंतु रामचद्र उन्हें दुःख न हो 


ब्ज0 


इस विचार से कुछ दिन रहा भी, परंतु मन मन में यह विचार 
किया करता था कि मैं अपना भी घर्वार छोड़ना चाहता हूं। 
इनकी संपत्ति को लेकर में क्या करूं। रामचंद्र की इस प्रकार की 
वृत्ति से श्रस्ुुर को दुःख होता था | परंतु रामचंद्र लाचार था। 
जब उसने सब्रथा गृहत्याग करने का निश्चय ही कर लिया तो 
उनके श्रसुर को बहुत अधिक दुःख हुआ । 

देवात्‌ इस बीच में माता पिताबोका स्वगवास हुआ। विकराल 
काल की कृपासे एक भाई बहिनने भी विदाई ली | अब रामचंद्र 


[४ 
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का चित्त और भी उदास हुआ | उसका वंधन छूट गया । अब 
संसार की अस्थिरता का उन्होंने स्वानुभव से पक्का निश्चय किया 
ओर उसका चित्त और भी धर्ममागपर स्थिर हुआ | - 

इतनेमें भाग्योदय से ऐनापुर में प्रातःस्रणीय पूज्यपाद: 
आचाये शॉतिसागर महाराजका पदार्पण हुआ। वीतरागी तपो- 
धन मुनि को देखकर रामचंद्र के चित्तमें संसारभोगसे विरक्ति उत्पन्न 
होगई । ग्राप्त सत्समागमको खोना उचित नहीं समझकर उन्होंने 
श्री आचाय चरण में आजन्म ब्रह्मचय ब्रत को ग्रहशा किया | , 

सन्‌ १९२४ फरवरी महीने की बात है | श्रवणबेलगुल 
महतक्तेत्र में श्री वाहुबलिस्वामीका महामस्तकामिषेकः था | इस महा- 
मिष्रेक के समाचार पाकर ब्ह्मचारिजी ने वहां जाने की इच्छा की । 
श्रवणवेलगुल जाने के पहिले अपने पास जो कुछ भी संपत्ति थी 
उसे दानघर्म आदि कर उसका सदुपयोग क्रिया | एवं श्रवणवेल-- 
गुलमें आचार्य शांतिसागर महाराज से चुल्लकदीज्ञा ली। उस 
समय आपका व्शुभनाम चुल्लक पाइर्चकीलि रखा गया। ध्यान 
अध्ययनादि कार्यों में अपने चित्तको लगातें हुए अपने चारित्र में 
आपने बृद्धि की व आचार चरण में ही रहने लगे। 

आपके दीक्षित होने के वाद आपकी धर्म_लिने अपने जीवन 
की गृहस्थाश्रम-में ही घर्ममय व्यतीत किया । 


चार वषवाद आचार्य पादका चातुर्मास कंमोज ( बाइबलि 
पहाड़ ) में हुआ। इस समय आचाये महाराजने कुल्लकजी के 


चरित्र की निर्मलता को देखकर उन्हें ऐल्लक जो कि श्रारकपद में 
उत्तम स्थान है, उससे दीक्षित किया | 


( ४ ।॥ 


र उिफय लीं * 
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बाहुतलि पहाड़पर एक खाश बात यह हुई कि सं. शिशसेद-- 
पूनमंचंद धासीलालजी जौंहरी भुंबईवाले आचाययबंदनाके लिये आये 
ओर महाराज के चरणों में प्राथना की कि में सम्मेदशिखरजी के 
लिये संघ निकालना चाहता हूँ | आप अपने संघ सहित पधारकर 
हमें सेवा करने का अवसर द। आचाय महाराजने संघ भक्त 
शिरोमशिजी की विनंति को ग्रसादपूरण इश्टिसे सम्मति दी | शुभमुहठते 
में संघ ने तीथराजकी वंदना के लिये प्रस्थान किया | ऐल्लक पाश्- 
कीतिने भी संघ के साथ श्री तीथराजर्की बदना के लिये बिहार 
किया । सम्मेदशिखर पर सेघ के पहुंचने के वाद वहांपर विराट 
उत्सव हुआ | महासभा व शाखत्री परिषद के अधिवेशन हुए | यह 
उत्सव अभूतपूव था | स्थावर ती्थों के साथ, जेगम तीर्थों का. 
वहां पर एकत्र संगम हुआ था | वहां से संघ का विहार आरा, 
अलाहाबाद जबलपुर आदि स्थानों में हुआ | 

संध ने अ्रणेक स्थानोंमें धर्मवर्षा करते हुए कटनीके चातुर्मास 
को व्यतीत किया। बाद में दूसरे वर्ष संब का पदापण चातुर्मासके 
लिये ललितपुरमें हुआ । यों तो आचाये महाराज के सघ में सदा 
ध्यान अध्ययनके सिव्राय साधुओंकी दूसरी कोई दिनचर्या ही नहीं 
है । परंतु ललितपुर चातुर्माससे नियमपूर्वक अध्ययन प्रारंभ हुआ | 
संघ में चुल्लक ज्ञासागरजी जो बाद मुनिराज सुधर्मसागरजी के 
नाम से प्रसिद्ध हुए थे, विद्वान व आदश साधु थे। उनसे प्रत्येक 
साधु अध्ययन करते थे। इस परिचय के नायक श्री ऐन्नक पारव- 
कीर्ति ने भी उनसे व्याकरण, सिद्धांत व न्यावक्ों अध्ययन करनेके 
लिये पढ़ना ग्रारंभ किया | 


( ६ ) । 
आपको तत्वपरिज्ञानमें पहिले से अभिरुचि, स्वाभाविक बुद्धि 
तेज, सतत अध्ययनमें लगन, उसमें भी ऐसे विद्वान सेयनी' 
विद्यागुरुषों का समागम | फिर कहना ही क्‍या ? आप बहुत जल्दी 
निष्णात विद्वान हुए | इस बीचमें सोनागिर सिद्धक्षेत्र में आपको 


श्री आचारय महाराजने दिगंबर दीक्षा दी | उस समय आपको सुनि 
छुथुसागरके नामसे अलंकृत किया | आपके चारित्रमें बृद्धि होनेके , 
साथ ज्ञान में भी नेमल्य बढ़ गया । ललितपुर चातुर्मास: से लेकर 
ईडर के चातुर्मासपयत आप बराबर अध्ययन करते रहे । आप 
कितने ऊंचे दर्ज के विद्वान बन गए यह लिखना हास्पास्पद 
होगा | आपकी विदह्वतता इसी से स्पष्ट है कि अब आप ने संस्कृतमें 
अनेक ग्रन्थों का निर्माण क्रिया है । कितने ही वंष अध्ययन कर 
. बड़ी २ उपाधियों से विभूषित विद्वानको हम आपसे तुलना नहीं 
कर सकते | क्‍यों कि आपमें केवल ज्ञान ही नहीं अपितु चारित्र 
जो कि ज्ञान का फल है वह पूरा अधिकृत होकर विधमान था | 
इसलिये आपमें स्व॒परकल्याणकारी निर्मल ज्ञान होनेके कारण आप 
सर्वजनपूज्य हुए । आपकी जिस प्रकार रचनाकला में विशेष 
गति थी, उसी प्रकार वक्‍तृत्वकलामें भी आपको पूरा अधिकार था । 
श्रोताओं के हृदयकों आकर्षण करनेका प्रकार, वस्तुस्थितिको निरू- 
पण कर भव्यों को संसारसे तिरस्कार विचार उत्पन्न करनेका प्रकार 
आपको अच्छी तरह अवगत थां। आपके गुण, संयम आदि-- 
को को देखने पर यह कहे हुए विना नहीं रह सकते कि आचार्य 
शांतिसागर महाराज ने आपका नाम कंथसागर बहुत ' सोच 
सममकर रखा था | 


( ७ ) 


आपने अपनों क्षुज्लक व ऐज्लक अवस्था में अपनी प्रतिभासे 
बहुत ही अधिक धर्म प्रभावनाके कार्य किये | संस्कारों के प्रचार 
के लिये सतत उद्योग किया । करीब ३ लाख व्यक्तियों को 
आपने यज्ञोपवीत संस्कार से संस्कृत किया | एवं लाखों लोगोंके 
हृदय में मद्य, मांस, मघुकी हेयता को जचाकर त्याग कराया | 
हजारों को मिथ्यात्व से हटाकर सम्यग्माग में प्रवृत्त कराया। 
मुनि अवस्था में उत्तर ग्रांत के अनेक स्थानों में विहार कर धर्म की 
जागृति की । गुजरात प्रांत-जो कि चारित्र व संयम की दृष्टि से 
बहुत ही पीछे पड़ा था उस प्रांत में छोटे से छोटे गांव में बिहार 
कर लोगों को धर्म में स्थिर किया । गुजरात के जैन व जैनेतरों के 
मुख से आपके लिये आज यह उद््‌गार निकलता है कि “साधु हो 
तो ऐसे ही हों” बड़े २ राजा महाराजाओें पर भी आपके उप-- 
देश का गहरा प्रभाव पड़ा था | 
ः राज-सन्मान 
पूज्यश्री के दिव्यविहारसे लाखों प्राणियों का उद्धार हुआ 
और दिगंबर साधुओं के आदशवृत्ति से प्रत्येक स्थान के लोग 
प्रभावित हुए। इतना ही क्‍यों गुजरात प्रांत के अनेक छोटे 
बड़े संस्थानों के अधिपति आचार्यश्री के परममक्त थे । सदा 
आपके दशनों के लिये उत्सुक रहते थे । 
सुदासना, टींबा, अलुवा, माणिकपुरा, मोहनपुरा, वडासन, 
पेथापुर, ओरान, देलवाड़ा, शआदि छोटे बड़े संस्थानों के अधिपति 
“ आपके परमभक्त हैं। गत दिनों में जब आपके संघ का पदापण 


( ८) 


बड़ौदा राजधानी में हुआ था उस सम्रग राजकीय लवाजमे के साथ 
बहुत ही वैमच से आपके संघका स्वागत किया गया और राज्य के 
न्यायमंदिरमं कई हजार जनता व दिवान साहेब श्री सर ' कृष्ण॒मा- 
चारीकी उपस्थिति में जो आवका गंभीर तत्वविवेचनपूर्ण भाषण 
हुआ वह सुबर्शाक्तरोंमें लिखने योग्य है | बहांपर सब जनसाधारण 
पर उस समय दि० जैन मुनियोंके महत्व का काफी प्रमात् पड़ा 
इसी प्रकार कई स्थानों में आपक सा्रजनिक हित के तल्वोपदेश 
हुए हैं। कई वर्षों से आपंने गुजरातमें छोटे बड़े गांग्रों में विहारकर 
धमप्रभावना की है । गत तारंगा पंचकल्याणक प्रतिष्ठा के 
विराट उत्सव में श्री आचाय” शांनिसागरजी ( छाणी ) 
ने चतुस्संध के अनुरोध से आपको आचाय पदवी से अलंकृत 
किया था । अनेक संस्थान के अधिपतियों ने आपकी 
बिद्वत्ता व निर्मलचारित्र से अभावित होकर अपने राज्य में 
अहिंसादिनको मनाने की प्रतिज्ञा की है, व आचार्य श्री 
के जयंतीदिन को मनोने की अपने राज्य में घोषणा की है | 
खुदासना, सिरोही, कल्याणपुर, डंगरपुर आदि राज्यों में 
अहिंसा दिनकी घोषणा हो चुकी है | टींत्रा दरबार ने वष्त में ३२ 
दिन आहेंसा दिन की घोषणा की है। यह आपश्री का हा अभाव था। 
इस प्रकार पूज्यश्री सर्वजन पूज्य हुए | लोग झापक्रे सानि- 
शय तपःप्रमाव से अत्यधिक प्रभावित हुए । अपन इस अकार 
लाखों प्राणियों का उद्धार कर दिगम्बर जन धर्म की अभूतपव 
प्रभावना की | इतिहास युग के इंत को देखने पर मालुम होता 


( ६ ) 


है कि, प्रत्येक धम की ऊर्जित अवस्था किसी न किसी प्रभावशाली 
सत्ताधारीके आश्रयक्रे मिलने पर हुई है | राजाश्रय से विशेष कार्य 
होते हैं | राजा सन्माग में प्रदृत्ति करें तो प्रजायें भी राजा का 
अनुसरण करती हैं | इसलिये आवश्यक्ता इस बातकी है कि 
भारत के पुनरुद्धार के लिये भारतके छोटे मोटे शासक राजा अहिं- | 
साधर्म के उपासक बन | हजारों सामान्यजनोंके उद्धारसे बह कार्य 
नहीं हो सक्रता है जो एक प्रभावशाली सत्ताधारीके उद्धारसे होस- 
कता है । हष है कि आचार्य श्री के द्वारा ऐसे अनेक सत्ताधीश 
ग़जावों का उद्धार हुआ व वे आपके चरणों के भक्त बने । 


आचायेश्री उद्धट विद्वान थे | आप जहां पघारते थे 
बहांकी भव्य जनताकों आपके उपदेशसे यथेष्ट लाभ होता ही था। 
परंतु भारतवर्ष के समस्त भव्यों को आपके ज्ञानका उपयोग हो 
एवं चिरकालतक वह विद्यमान रहे इस हेतु से भव्योंके उद्धार करने 
' बाले अनेक ग्रन्थोंका निर्माण पूज्यश्रीके द्वारा हुआ | यह सचमुचमें 
परम सौभाग्य का विषय है | 


इससे सहज मालुम हो सकताहे कि आचायंश्री से किस प्रकार 

लोकका उद्धार हुआ । आप जिस ग्रकर ओजस्वी वक्ता थे 

उसी प्रकार उद्धट लेखक भी थे, अतएव आपने सर्व जनोपकार 
करने योग्य साहित्य का निर्माण किया | 


रा] 


( १० ) 
न्‍्थ निर्माण: 


पूज्यश्रीने अपने विद्वत्ताके बलसे अनेक ग्रन्थोंका निर्माण किया 
आपकी वीतरागबृत्ति इतनी बढ़ी हुई थी कि आप दिलनमें घंटों 
मौनत्रत में रहते थे | केवल आत्मकल्याणेच्छु भव्योंके हितकें लिये 
एक घंटा धर्मोपदेश देते थे व तत्वचर्चा शंका-समाधान आदि 
करते थे | बाकी चर्या, अल्पशयन, व ध्यान अध्ययन को छोड़कर 
अन्य सयय में मौंनमें रहकर आंप ग्रन्थनिर्माण करते थे | 


चतुर्विशतिजिनस्तुति, . शांतिसागरचरित्र, . बोधामृतसाः, 
निजात्मशुद्धिमावना, मोक्षमार्गप्रदीप, ज्ञानामृतसार, लघुबोधामृतसार 
लघुज्ञानामृतसार, खरूपदशनसूरय, नरेशधर्मदर्पण, सुधर्मोपदेशाम्रत- 
सार, श्रावकप्रतिक्रमणुसार, शांतिसुधासिंधु, स्वानंदसाम्राज्यपद- 
>प्रदर्शी, लघुसुधरमोपदेशामृतसार, लघ॒ग्रतिक्रमण, सुबर्णसूत्र सत्याथे 
दरशन आदि महत्वप्रूण ग्रन्थ आप पृज्यश्रीके ही परिश्रमके फल हैं । 


आप ग्रन्थरचना अपनी अगाघ विद्वत्ता द्वारा लीलामात्रसे करते 

 थे। निर्मलचारित्र के द्वारा प्राप्त आपका क्षयोपशम इतना ग्रबलथा .. 
कि वे भाषंण देते देते श्लोक तत्काल बनाकर बोलते थे | आपके . 

भाषण, का प्रारंभ तो देव भाषा से ही होता था | 


आपके द्वारा निर्मित ग्रंथों को भारतवर्ष के समस्त प्रांतों में 
बहुत ही चावसे बांचते हैं | नीतिवयोध व धर्म रहस्य उनके प्रन्थोमें 
कूटकूट कर भरे हुए हैं | आध्यात्मिक विचार॒व॒पघर्माराधना की 


( ११:) ॒ पु 

समीचीन शिक्षा आचायश्रीके ग्रन्थों से यथेष्ट मिलती है। आपके 
विशिष्ट क्षयोपशमके लिये यही पर्याप्त साक्षीहै कि थोड़े ही दिनोंके 
अंदर आपके द्वारा करीब ४० ग्रन्थों से मी अधिक कतियों की 
रचना हुई | आपके ग्रन्थों को एकदफे स्वाध्याय के लिये लेने पर 
छोड़नेको जी नहीं चाहता । इस प्रकार पृज्यश्री लोकबंब गुरु हैं । 
: आपके द्वारा लोकका जो सीमातीत उपकार हुआ उसे हम 
इस मर्यादित लेखनी से वशान नहीं कर सकते हैं। वह सच 
मुच में अनुभवगम्य हैं । ऐसे साधुपुरुषोंसे ही यथाथ में विश्वका 
उद्भार होता है | चारित्र के मागका उद्योत होता है। 


.... पृज्यश्री ने अल्प समयमें ही अपनी प्रचुर विद्वत्ता-व वरद्धमान 

चारित्र की विशुद्धि द्वारा धर्मकी अलौकिक प्रमावना की, उनका 
दृढ़ निश्चय था कि जैन धर्म को विश्वधर्म सिद्ध किया जाय । 
उनकी अलौकिक प्रतिभासे क्‍या हिंदू, क्या मुसलमान, क्या जैन, 
जैनेतर सभी प्रभावित थे | परंतु खेद है कि ऐसे महापुरुष को 
प्रिकताल काल उठाकर ले गया, समाधिक्रे अंतिम समय तक उनके 
चित्त में विशिष्ट नेर्मल्य था | अपने आत्मोत्य विशिष्ट ज्ञान के द्वार्रा 
उन्होंने अपने अंतिम समयको ही निश्चितरूप से जान लिया था, 
ऐसे लोकातिशायी प्रभाव को धारण करनेवाले आचार्य निकटभ- 
विष्यमें होंगे यह अनुमान भी नहीं किया जा सकता है| आचार्य 
श्री ने भव्योंके उपकारार्थ अनेक ग्रन्थोंका निर्माण किया । झाज 


उनकी स्वृति केवल इन ग्रन्थोंके स्वाध्यायके रूपमें ही रह गई है। 


(१३) , 


उनके परोछमें भी भव्यगण उनके द्वारा अपना आत्महित साध 
' रहे हैं। उस आत्माकी विश्वोद्धारकी भावना अवश्य सफल होगी | 


गुरुचरणसेबक--- 
चर्धमान पाठवनाथ शास्त्री 
( विद्यावाचस्पति ) - 


मंत्री-आचाय श्रीकुंथसागर ग्रंथमाला 
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इस ग्रन्थकी यह द्वितीयादृत्ति है। इसे मारोठके धर्मनिष्ठ पाठनी 
परिवारने प्रकाशित कराया है। उक्त परित्रार के आवालवबृद्ध की 
आचायबर्य के प्रति असाधारण भक्ति है| उनके दर्शनके लिये 
जाकर कई २ दिन उनकी सेवा-बैयाबृत्य में वे लगे रहते थे | उसी 
गुरुभक्कि से प्रेरित होकर इस प्रन्थका प्रकाशन भव्यजनोंके हितार्थ 
कराया है। उनके प्रति इतज्ञता व्यक्त करनेक्े लिए उनका यहां 
पर संक्षिप्त परिचय कराना आुंश्यक है । 

मारोठ (मारबाड) के सुप्रसिद्ध पर्मीनठ्ठ सेठ श्री मगनमलजी, 
रा० ब० सेठ हीरालालजी पाटनी, व इनके सुपुत्र कुँवर नेमीचन्दजी 
से समाज अच्छी तरह सुपरिचित है। आप जाति-शिरोमणि धर्मवीर 
रा० ब० केप्टिन सर सेठ श्री० भागचन्दजी साहेब सोनी 
नाइट, 0 8 .., अजमेर के आगरा व सुग्रसिद्ध फर्म ( रा० 
ब० सेठ मूलचन्दजी नेमीचन्दजी ) व कोटा स्टेट की दी कोटा 
भैच फेक्टरी व्‌ रा० ब० सेठ टीकमचन्द भागचन्द लि० किशन- 
गढ़के पार्टनर हैं, तथा कई व्यवसांयिक कारखानों, फर्मोकि मालिक 
ओर संचालक हैं, व अन्य कई लिमिटेड कंपनियोंके डाइरेक्टर हैं। 


(१५७ ) 


(१) ल्लेठ मगनमलजी पाटनी--आप पघर्मनिष्ठ व 
गुरुभक्त सलन हैं । अत्यन्त सरल परिणामी व शांत गक्ृतिके हैं। 
आगरामें आप रा० ब० सेठ मूलचन्द नेमीचन्द सोनी 'फर्मके प्रधान 
व्यवस्थापक व पार्टनर हैं | आप सामाजिक व धार्मिक कार्यों में . 
सदा सहयोग देते रहते हैं |अभी हाल समाज प्रसिद्ध गोपाल दि० 
जैन सिद्धांतविद्यालय मोरेना के अधिष्ठाता पदमें- निर्बाचित हुए हैं । 
इसी से आपकी महत्ता स्पष्ट है। आपने व आपकी घर्मपत्नी ने 
आजन्म शुद्बजलका त्याग १५ वर्ष पहलेसे कर दिया है । आपकी 
अटूट धर्ममक्ति आपकी घार्मिक श्रद्धाकी परिचायक है। वर्तमानमें 
आप जैन समाजके सुप्रसिद्ध दानवीर रा० ब० सर सेठ टीकम 
चन्दजी भागचन्दजी सोनी किशनगढ़ के पार्टनर हैं. दी महाराजा 
किशनगढ़ मिंल्स लिमिटेड व रा० ब० सेठ टीकमचन्द भागचन्द 
लि० के डाइरेक्टर हैं, व बड़ी तादाद के शेयर होल्डर हैं | 


(२) रा० घ० सेठ हीरालालजी पाटनी--आप 
धर्मनिष्ठ, समाजसेवी, कुशल उद्योग प्रिय हैं । समाजमें धर्मपक्॒क 
कट्टर पोषक हैं | धार्मिक पक्त के प्रति आपत्ति आने पर सदा दूर 
करनेंमें तत्पर रहते हैं| श्री धर्मवीर रा० बर० केप्टेन सर सेठ 
भागचन्दजी सोनी- साहबके साथ महाराजा किशनगढ़ के मिल की 
व्यवस्था को अपने हाथ में लेकर उसमें उल्लेखनीय प्रगति की है । 
आपकी राज्यनिष्ठता, दूरदर्शिता व लोकप्रियताकों देखकर भारत- 
सरकारने आपको अभी हाल (रायबहादुर' इस उपाधिसे सम्मानित किया 


( १६ ). 


है । आपकी गुरुभक्कि छाघधनीय है । आजकल आप दी महाराजा 
किशनगढ़ मिल्‍्स लिमिटेड के डिप्टी मैनेर्जिंग डाइरेक्टर व ॒सेठ 
गम्मीरमल पांड्या लि० किशनगढ़ के डिप्टी मैनेजिंग डाइरैक्टर हैं। 
मलकापुर तेल मील, दिल्ली की दी महावीर काटन स्पिनिंग एण्ड 
वीविंग कं० लिमिटेड के संचालक हैं । दी चेम्बर आफ कामस 
लिमिटेड मदनगंजके चेयरमैन व अपनी श्री भा० दि० जैन खडे- 
लवाल महासभाके उपसभापति व भा० दिं० जैन महासभा के 
प्रन्‍न्धकारिणी के भेम्बर हैं तथा आगरा 'जोन्स मिल कम्पनी की 
.9 मीलों के फाइनेंसियस के पार्टनर हैं । 

(३) श्री छू० नेप्तीचन्दजी पादनी---आप कोमल 
परिणामी, गुरुभक्त व धर्मनिष्ठ युवक हैं | आप व्यापार व उद्योग 
में जिस प्रकार कुशल हैं उससे कहीं अधिक धार्मिक व सामाजिक 
कार्यों में मी दत्तचित्त हैं| लच््मीका संचय केवल आपके जीवन 
का ध्येय नहीं है | लक्चती-पुत्र होकर भी आप सरखती पुत्र होने 
के लिये सर्वथा योग्य हैं | शिक्षण क्षेत्र में आप दिलचस्पी लेते 
रहते हैं । आपकी ओर से समाज में अनेक बार शिक्षाकी उपयुक्त 
रूपरेखाये सामने आचुकी हैं| किशनगढ़ ओर मारोठकी अनेक शिक्षण 
संस्थायें आपके ही संचालकत्व में सुयोग्यरूपसे काये कर रही हैं । 
आपको जैन संसार में शिक्षणकी तेजश्रूणे प्रगति देखनेकी हार्दिक 
कामना है। आप खर्य खाध्याय प्रेमी हैं | गुणगुरुओं के प्रति 
आपके हृदय में विशिष्ट आदर है | तत्वाभ्यास के प्रति विशेष 
अभिरुचि हैं। समय समय पर आपकी जटिल शक्लकायं निकलती 


( ४६ )' 

हैं । आपकी सालिक (वर धार्मिकडूंत्ति युंबकोंके लिये आदशे है। 
आप परे समाजको अभिमान है । भविष्य॑में बड़ी २ आशायें हैं । 

आपने तृष्णा को घटाकर अंपने जीवन को आदर्श बनाया 
है । धार्मिक भावना से ज्ेरित होकर लोभ कषाय को भन्द कस्के 
डेढ़ लाख रुंपया सहर्ष श्री मगनमेल हीरालाल दि० जैन पारमार्थिक 
ट्संट में प्रदान करके अपनों दानशीलता का परिचय दिया है। 
खुदके लिये सिर्फ बीस हजार का परिमाण करके बाकी रुपये का 
व्याग कर दिया है, यह आपके अंतरंग परिणामों की निर्मलता का 
दूयोतक है | समाजके होनहार नवयुवर्कों को आपके इस च्यागसे 
अवश्य कुछ न कुछ शिक्षा ग्रहण करनी चाहिये | 

आपकी कार्यद्षता एवं कुशाप्रबुद्धि देखकर दृस्ठ के भेम्बर 
साहिबान ने ट्स्ट का मनन्‍्त्री व प्रबन्धकारिणी - कमेटी ने आपको 
महामन्त्री नियुक्त किया है आप टूस्ट के अतर्गल॑ चलनेवाली 
संस्थाओं की पूर्ण देख रेख रखते हैं। और उनकी उन्नतिके सदुपाय 
सोचते रहते हैं |आप दी महाराजा किशनगढ़ मिल्सके मैनेजिंग एजेन्ट 
के डाइरेक्टर तथा मदनगंज में सेठ गंभीग्मल पांड्या लिमिटेडके डाई- 
रेक्टर हैं, और आचार कुंथुसागर द्० जैन मैट्रिक स्कूल व 
श्री चन्द्रसागर दि० जन ओऔषधालय, श्री टीकम जैन कन्या पाठ- 
शाला, खर्य सेचक मएडल, दि० जैन भजन मणएडली आदि कई 
संस्थाओं के उपसभाषपति हैं 

(.४:) श्री छूँ० सोभमागसलजी पाटनी--आपं 
अपने पिता के अचुरूप ही शांत प्रकृतिक व सालिक खभाव के 


( :१७ :) 


होनहार युवक हैं सदा देव प्रूजादि सत्कार्योमें अभिरुचि रखते हैं। 
आप भी स्ये स्वाध्याय प्रेमी -है। आपने. अभी स्वाध्याय अचारमसें 
विशेष अमिरुचि दिखलाई है इससे आपक्री धार्मिक लगन स्वतः 
प्रतीत होती है | वरतेमान में आप आगरा जोन्स मिल कम्पनीकी 
मिलोंके फाइनेंसियस के पाटनर हैं । 
आप श्री० मगनमल हीरालाल दि० जैन पा० दूस्ट के व 
ग्रबंधकारिणी कमेटी के उपमन्त्री हैं व आगरे में श्री दि० जैन-सेवा 
संघ व महावीर वाचनालय के सभापति व अन्य कई संस्थाओं के 
फायकता हूं 
( ५) श्री छुँ० जयकुमारजी पाटनी---आप होन- 
हार अपने पिताजी के समान, साहसी, तीचुण बुद्धियाले नवयुवक 
 हैं। देव पूजन, स्वाध्यायादि आप प्रतिदिन करते हैं। तत्व चर्चा 
का भी शौक है । 





अच्छी बुद्धिवाले, सुन्दर, पढ़ने-लिखने में चतुर एवं गुणग्राही हैं | 
छोटीसी अवस्था में मैट्रिक कक्षा में पढ़ रहे हैं । ओर घर पर 
धार्मिक शिक्षा पाते हैं। 
छत ऐ 

श्री० सेठ मगनमलजी हीरालालजी व आपके सुपुन्न नेमीचदजी 
सहेव पाटनी ने संसार, शरीर, धन, ऐश्रय की क्षणमंगुरता भली 
भांति समझकर वीर निर्वाण संचत्‌ २४७१ में माराड़ प्रांत मे 
सर्व प्रथम ५०००००) पांच लाख रुपये का सत्रसे बृद्ृत्त दान 


( १८ ) 


देकर श्री मगनमल हीरालाल पाटनी दि० जैन पास्मार्थिक दुस्ट 
स्थापित कर उसकी स्जिस्टी ता० २४-११-४४ को कराकर 
एक महान आदर उपस्थित किया है । इस दृस्ट के  अन्तगत 
श्री पाटनी दि० जन ओषघालय, बोर्डिंग हाउस, विचवा असहाय 
सहायक फण्ड, छात्रवृत्ति फएड, लाईव्ेरी, मगनबाई घर्मादा फण्ड, 
मारोठ, श्री कल्ाबतीवाई दि० जैन कन्या पाठशाला आगरा, श्री 
पाठनी दि० जैन श्राविकाश्रम मदनगंज, व श्री कल्लावती बाई 
कन्या पाठशाला व दि० जैन औषधालय कमा हैं । इनके अतिरिक्त 
जीणोद्धार फणए्ड, जीवदया, फण्ड, विद्याप्रचार व जनरल फण्ड 
आदि अन्य समाजोपयोगी फण्ड स्थापित किये हैं, जिनके द्वारा " 
जैन धर्म का प्रचार एवं प्रसार हो रहा है | इतना ही नहीं वर 
आप लोगों ने अपनी आजीवन कुल आमदनी में से ६। सवाछुह 
प्रतिशत इस दुस्ट के कार्यों में देते रहने का संकल्प कर अपनी 
उदारता एवं दान में चार चांद लगा दिये हैं । वस्तुत: आपकी 
दानवीसता छाघनीय आदश तथा अनुकरणीय है । 
इस प्रकार उक्त धार्मिक परिवार की सद्भावना प्रक्ृत ग्रन्थ का 
प्रकाशन हो रहा है। अतएव उक्त सजनोंको हम कोटिश: धन्यवाद 
अपैण ' करते हैं | एवं भगवत से प्रार्थना हे कि उक्त प्रकार की 
सुखंसमद्धि दिन पर दिन बृद्धिगत हो एवं उनका आयु, खास्थ्य, 
बैमब व यश बढ़ता ही रहे । 
| वर्धभान पाइवेनाथ आ्त्री, 
मत्री, श्री कुन्थुसागर ग्रन्यमाला शोलापुर | 


आद्य निवेदन 


आज यह ग्रन्थ आपके सन्मुख उपस्थित करते बहुत संकोच 
अनुभव हो रहा है क्योंकि कई एक कारणों से इस ग्रन्थ के 
प्रकाशन में बहुत विलम्ब हो चुका है यहां तक कि इस प्रन्थ के 
रचयिता तथा प्रकाशन कराने के मूल कारण परम पूज्य श्री १०८ 
आचाय श्री कुंधुसागरजी महाराज भी आज इस घरातल पर विद्य- 
मान नहीं रहे | उन आचायबर के विषय में कुछ भी कहना सूर्य 
को दीपक दिखाना है क्‍यों कि प्रस्तुत ग्रंथ ही उनकी विद्वत्ता 
बैराग्यता, आत्मज्ञता आदि गुणों को प्रकाशित कर रहा है तथा जो 
व्यक्ति कभी भी उनके निकट संपर्क में आया होगा वह तो अपने 
जीवन में उस आत्मा को कमी नहीं भुला सकेगा यह तो निश्चित 
है। पूज्य आचार्यवर के दशनों का चिर उत्सुक मैं अपने पूज्य 
पिताजी व पूज्य माताजी के साथ फाल्गुण शुक्ता सं० २००० 
में अष्टान्हिकापव का परमलाम उठाने की गज से खांदू (वांसवाड़ा) 
पृज्य महाराज श्री की सेवा में पहुंचा रास्ते में हम जैसे २ नजदीक 
पहुँचते जाते थे अनेक महाराज श्री के दर्शनार्थियों से परिचय 
मिलता जाता था । 


रास्ता बहुत विकट व कठिन (रेल स्टेशन से मील लारी 
से बांसवाड़ा तथा वहां से भी कई मील बैलगाड़ियों में पहाड़ों आदि 
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में जाना पड़ता था) होते हुए भी खांदू में आचार्य श्री के भक्तों के 
आने का तांता लगा रहता था | जबरतक हम वहां रहे कोई दिन 
भी दर्शनार्थियों के आगमन से खाली नहीं गया होगा, उत्तर ग्रान्त 
पंजाब, गुजरात, राजपूताना, दक्षिण ग्रांत आदि भारत के हर 
एक कोने से दर्शनार्थी चले आते थे 'दिगंबर जैनियोंके अलावा - 
श्वेताम्बर, वैष्णव, राजपूत, ब्राह्मण, व मुसलमान तक महाराजजी 
के उपदेशों का लाभ लेने के लिये दूर दूर से चले आते -थे एक 
दिन का दृश्य मुझे पूंणे याद है कि एक मुश्तलमान भाई मंदिर में 
बाहर महाराज श्री विराजे हुए थे वहां आया ओर भक्ति के कारण 
अत्यन्त गद्गदू होकर आंखों से आंसू टपकाते हुए बोला, महाराज 
में कैसा भाग्यहीन हूं जो ऐसे जात में पेदा हुवा हूँ जो आपके 
चरण भी नहीं छू सकता । ऐसा भाग्य मेरा कब्र होगा जब मैं 
आपके चरण छू सकूंगा । महाराजश्रीने आदेश किया कि तुम 
मांस मदिरा ( जो वह पहले ही त्याग कर चुका था ) जीव घात 
करना छोड़े दो तुम स्त्रय ही हमारे समान बन सकते हो इस 
जन्म में नहीं बन सके तो अगले में तो जरूर ही जावोगे इत्यादि। 
वहों का राज्य परित्रार तो महाराज श्री का परम भक्त था रोजाना 
आहार के समय राज्य प्रासाद से महाराजजी को आहार में देने के 
लिये उत्तम २ फल जहां महाराज का आहार होता था वहां पर 
भेजे जाते थे, महाराजश्री के उपदेश के समय राज्य परिवारसे कोई |; 
ने कोई उपदेश लाभ छेने आते ही रहते थे | एक दिन खांदू के 
महाराज ने आचाये श्री का पदारपण अपने राज्यग्रासाद में कराया 
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उसी दिंन राज्य प्रसाद ऐसा सजाया गया था मानो कोई विवाहो- 


त्सव ही हों तथा राजकीय लवाजमें से नंगे पैर से महाराज आचार्य 


श्री को अपने राज्य महल में ले गये ओर वहां आचाये श्री का 
उपदेश हुवा उस समय खांदू नरेश के जो उन्लास भरे हृदय से 


निकलते शब्द थे वो उनकी भक्ति का परिचय दे रहे थे तथा उस 


हथ में उन्होंने अपनी तरफ से आचाये महाराजकी कृति नरेश 
धर्म दपण छुपाने का ऐलान तथा अपने राज्य में महाराज श्री के 
राजमहल में पधारने के दिन तथा जन्म दिन तथा ओर भी कई 

दिन के लिये पूर्ण अहिंसा पालने का ऐलान किया इसके अलावा 
अनेक राज्यों में आचाये महाराज के द्वारा इसी प्रकार धर्म का 

उद्योत हुआ जिसका परिचय आचाये महाराज की जीवनी में 

दिया गया है । 

प्रकाशन का कारण 
इन्हीं दिनों सौभाग्य से हमारे को परमपज्य आचाय महाराज 

का आहार दान का परम लाभ ग्राप्त हुवा उस समय पज्य पिताजी 

व्‌ माताजी ने इस ग्रन्थ की ५०० प्रती छुपाकर प्रकाशित करने 
के भाव व्यक्त किये तथा यहांकी संस्थानों तथा परम पूज्य आचाये 


- श्री कुन्धसागर ग्रन्थमाला को ! दान किया बादमें पूज्य मुनिराज श्री 


१०८ आदिसागरजी महाराज को ३ दिन के उपवास का पारना 
हुवा उस दिन उक्त ग्रन्थ की ५०० के ब्रजाय १००० प्रती 
छुपाने का निश्चय किया उसही के फलस्वरूप यह पुस्तक आज 
प्रकाशित होकर आपके समच्त उपस्थित है | 
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देरी का कारण 


उ्त ग्रन्थ में पूज्य आचाय महाराज की ऐसी. इच्छा थी कि 
अगर इसकी संस्कृत और अंग्रेजी टीका भी होकर साथ छुप जावे 
तो यह ग्रन्थ उक्त भाषा भाषियों के लिये भी उपयुक्त सिद्ध हो 
अतः उसकी तैयारी की कोशिश में काफी समय चला गया फिर 
देरी होने के कारण हमने माननीय पे० .वद्रमानजी पाश्वनाथजी 
शास्त्री से पत्र॑व्यंवहार कर यंह निर्णय किया कि यह तो प्रति है 
जैसी ही छुपादी जावे और तैयार होने पर अ्रग्रेजी संस्कृत टीका 
की अलग छुपाया जा सर्कता है अंतः इस पुस्तक का कार्य हाथ 
में लिया गया । जब यह प्रन्थ प्रेस में गया तो जैसा ठाइप 
चाहिये था वैसा हमारे प्रेस में न होने से वह टाइप मंगाने में 
युद्ध के कारण काफी समय लगा तथा कागज भी पूरा नहीं मिल 
सका, इन ही सब कारणों में काफी विलंब' हो गया इस ही बीच 
में पूज्य आचायवर का स्वर्गरोहण हो गया | बाद में पुस्तक छुप 
कर भी तैयार हो गई तो प्रृज्य आंचाय महाराज की जीवनी 
श्रादि सामग्री माननीय पंडित बद्धमानजी .पार्श्नाथजी शाल्ली के 
दौरे आदि में चले जासे से न मिलने के कारण तैयार पुस्तक 
भी प्रगट नहीं हो सकी अस्तु क्षमा याचना है । ह 


आसार 


- इस ग्रन्थके प्रंकाशंन में भाननीये प॑० वद्धमानजी पाश्ननाथजी 
शात्री शोलापुर खुयोग्य (आन०) मंत्री श्री आचार्य कुंयसागर ग्रन्थ- 
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माला की पण प्रेरणा व सहयोग मिला आपने ग्रन्थ की प्रेस 
कापी संशोघन करके मेजी तथा पूर्ण . ग्रन्थ जसे छुपता जाता था 
आपको प्रफ रीडिंग के लिये भेजा जाता था वह भी आप बराबर 
देखकर भेजते रहते थे ओर ग्रंथ की पणे सामग्री आपकी ओर से 
पूणे परिश्रम के साथ साथ समय की समय पर मिलती रही इसके 
लिये मैं आपका प्रूण आभारी हूं | हमारे दी महाराजा किशनगढ़ 
'मिल्स प्रेस के छुयोग्य मैनेजर श्री नेमीचेदजी वाकलीबाल का मैं 
पृणे आभारी हूं जिन्होंने प्रणे उपयोग लगाकर बहुत अच्छी तरह 
प्रूफ का संशोधन कार्य तथा छुपाई की झुन्दर व्यवस्था आदि को 
बहुत अच्छे ढंग से तैयार कराया । 


मुमे अत्यन्त दुःख अनुभव हो रहा है कि प्रस्तुत प्रन्थ 
आचाय श्री की समक्ता में प्रकाशित नहीं हो सका | 

पाठकों से निवेदन है कि कहीं क्रिसी प्रकार की अशुद्धि 
ग्रन्थ में मिले तो लिखने की कृपा करें ताकि आगामी सुधार 
हो सके । 


नेसीचन्द पाठनी | 








»... बिषयालुऋलाणकः । 
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6 बशअचाड कथ्राए्छर खह्छलातलाए 


उद्द श्य -परसपुज्य आचाय श्री के द्वारा रचित त्रन्‍्थोंका प्रकाशन 


ला 


नःप्ण 


व श्रचार करना व अनुकूछताके अनुसार इतर प्राचीन 
जन ग्रस्थों का उद्धार तथा प्रकाशन करना है। 


सामान्य नियम 


, इस ग्रन्थमाला को जो सजन अधिक से अधिक सहायता देना 


चाहेंगे वह सहषे स्वीकार की जायगी | - 

जो सजन १०१) या अधिक देकर इतत ग्रन्थमाला के स्थायी 
समभासद बनेंगे उनको ग्रन्थमाला से प्रकाशित सर्ग्रन्थ पोटटेज 
खच लेकर बिना मूल्य दिये जायेंगे। 

जो सजन ५१) या अधिक देकर हितचितक बनेंगे उनको 
पोष्टेज व अबमूल्य लेकर प्रकाशित ग्रन्थ दिये जायेंगे । 

जो सजन २५) ग्रा अधिक देकर सहायक बनेंगे उनको 


. पोष्टेज व लागतमूल्य लेकर प्रकाशित ग्रन्थ दिये जायेंगे | 


अन्य सजनों को निश्चित मूल्य से दिये जायेंगे | 
ग्रन्थ के मूल्य से आई हुई रकम का उपयोग अ्रन्थमाला के 
द्वारा प्रकाशित होने वाले ग्रन्थों के उद्धार में ही होगा ! 


. ग्रन्थमाला का ट्स्टडीड होकर मुम्बई में रजिस्टड हो चुका है। 


सहायता भेजनेका पता-सेठ गोजिंदजी रावजी दोशी 
ठि० रावजी सखाराम दोशी, मंगलवार पेठ, शोलापुर 
ग्रन्थमालासंबंी सर प्रकारका पत्रव्यवहार: नीचे लिखे पतेपर करें 
९ उचे ५ 
वद्धलान पाइवनाथ शास्त्री 
मंत्री- आचार्य कुंशुसागर ग्रन्थमाला, छोलाछुर 


# श्रीजिनाय नमः #, 


आचायबय श्रीकुन्थुसागरविरचित 


सावन्रयफलबद॒शा 





< घर्मरत्न ? प॑ं० लालाराम शास्त्री रचित 


हिन्दी टीका सहित 





मंगलाचरण 


ज्ञानादित्यं जिन॑ नत्वा श्रीदं स्वप्रकाशकम्‌ । 
भकत्या शान्तिसुधर्मा च ज्ञानवेराग्यवद्ध कौ ॥| १ ॥ 


भाषत्रयाणां हि फलप्रदर्शी, अन्थो मयायं सकलास्मशुच्ये । 
विरच्यते स्वात्मरतेन शुध्या, श्रीकुन्थुनाम्ना वरत्रिणति ॥२॥ 


महावीर जिनराजके चरण नमूं चित लाय | 

भावत्रयफलदर्श की टीका लिखू बनाय ॥ 
अथे--जो जिनेन्द्रदेव आत्मज्ञानको प्रकाशित करनेके लिये 
सूर्यके समान है, अन्तरंग बहिरंग लक्ष्मीको देने वाले हैं और जो 
समस्त तोंकों प्रकाशित करने वाले हैं ऐसे भगवान्‌ जिनेनन्‍्द्र 
देवको में सबसे पहले नमस्कार करता हैं । तदनन्तर मैं वैराग्यको 





ली ड 


२ भावत्रयफलम्रदर्शी 


बढ़ाने वाले वा जनेश्वती दीक्षां देनेवाले आचायेवय दीक्षागुरु श्री 
शांतिसागर आचायको नमस्कार करता हं और अन्‍्तमें ज्ञानकी 
वृद्धि करनेवाले विद्यागुरु आचोंय सुंधर्मसागर को नमस्कार करता 
| हैं । इन सबको भक्तिप्रवक' नमस्कार करनेके अनन्तर अपने आत्मामें 
लीन रहनेवाला ओरें श्रेष्ठ. आचाये ऐसा में श्री कुन्थुसागर स्वामी 
अपने मन, वचन, कायकी शुद्धृतापवेक संमस्त भव्यजीबोंकी 
आत्माओंको शुद्ध करनेके लिए तीनों भावोंके फलको. दिखलाने- . 
वाले इस ग्रन्थका निरूपण करता हूं ॥ ; 
भावाथे--जिस प्रकीर इस संसारमें समस्त पदार्थोको प्रका- 
शित करनेवाला सूर्य है उसी प्रकार शुद्ध आत्माके स्वरूपको वा 
शुद्ध आत्माके शुद्ध बोधको प्रकाशित कंरनेवाले भगवान्‌ जिनेन्द्र- 
देव ही हैं इसका भी कारण यह है कि भंगवान्‌ जिनेन्द्रदेव अपने 
अगाघः तपश्चरणके द्वारा उसी. आत्मज्ञानको प्राप्त होकर सर्वदर्शी 
सर्वज्ञ बन गये हैं साथ ही साथ वे निरुपम परम वीतराग भी हैं।. 
यही कारण है कि वे भगवान्‌ जिनेन्द्र देव आत्मज्ञानके खरूपका- 
पूर्ण उपदेश देते हैं तथा वींतराग होनेके कारण यथार्थ खरूपका 
उपदेश देते हैं । इसीलिये वे भगवान्‌ ज्ञानमानु कहलाते हैं। 
इसके सिवाय वे 'भगवान्‌ अनेतज्ञान, अनंतदर्शन, अनंतसुख और 
अनेन्तवीयरूप अनन्तचतुष्टायरूप अन्तरद्भ .लक्ष्मीकी खग्न, धारण 
करते हैं और ड्नकी सेवा करनेवाले भव्यजीबोंको प्रदान करते 
हैं.। यहांपर प्रदान करनेका - ज्र्थ देना नहीं है. किंतु. जो भव्य 
जीव भगवान ज़िनेन्रद्रेवकी सेवा भक्ति, करते हैं, उनके गुणोंको 
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स्मरण कर: उनका ध्यान करते हैं वे मव्यजीव अपने कर्मोको नष्ट 
'कर खये जिनेन्द्र बन जाते. हैं 4 यदि वे भव्यजीव - भगवान्‌ 
“जिनेन्द्रदेबके गुंणोंका ध्यान नहीं करते तो उनके कर्मोक्ना नाश 
कभी नहीं होता.। तथा. विना. कर्मों का. -नाश किये वे कभी 
जिनेन्द्रपदको प्राप्त नहीं हो सकते । इस प्रकार वे भव्य जीव जो 
जिनेन्द्रपदको प्राप्त हये हैं उसमें. भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवके :-गुणोंका 
ध्यान करना ही कारण पड़ता है, और इसीलिए उस अनन्तचतु- 
'छयरूप लच्ष्मीको वा जिनेन्द्रपदको देनेवाले भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव 
हैं ऐसा कहा जाता है। भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव जिस प्रकार अन्त- 
रज् लच्ष्मीको देनेवाले हैं उसी प्रकार समवसरण आदि बाह्य 
लक्ष्मीकों देने वाले हैं | तथा सबवेज्ञ और स्वेदर्शा होनेके कारण 
जीव, अजीब, रूपी, अरूपी आदि समस्त तक्तोंको प्रकाशित करने 
चाले हैं । ऐसे भगवान जिनेन्द्रको में नमस्कार करता हूं | तद- 
नन्‍्तर मैं दीक्षागुरु और विद्यागुरु दोनों आचायों को - नमस्कार 
' करता हूं। इस प्रकार विध्नशांतिके लिए देव और गुरुको नमस्कार 
. कर मैं इस ग्रंथका निर्माण करता हू । 
इस संसारमें जितने संसारी जीव हैं: उन सबके परिणाम 
तीन प्रकारके होते हैं। कितने ही जीवरोंके परिणाम अशुभ 
होते हैं, कितने ही जीवोंके परिणाम शुम होते हैं और 
कितने ही योगी वा महायोगियोंके परिणाम शुद्ध होते हैं। 
'मुक्तजीबोंके परिणाम सदा शुद्ध ही होते हैं। इस ग्रन्थमें तीनों 
प्रकारके परिणामोंका फल दिखलाया है। और इसी लिए इस 


्र . भावत्रयफलप्रदर्शी 








ग्रंथका नाम * भावत्रयफलप्रदर्शी “ रक्खा , है | इन तीनों प्रकारंक 
परिणामोंके फलको जानकर भव्यजीव अशुभ परिणाम्रींको त्याग 
कर दें, शुभ परिणामोंको धारण करें और. फिर .,शुद्ध-परिणामोंका 
अभ्यास करते हुए शुभ परिरशंमोंका भी .त्याग़ .कर शुद्धपरिणा- 
'मोंकों धारण करें यही इस ग्रंथ्की रचनांका अयोज़न. है | यहांपर 
इसज़ा और समझ लेना चाहिये किं अशुभ प्रिणामोंसे पापकर्मोंका 
आस्तत्र होता है, शुभपरिणामोंसे पुण्यकर्मोका, आख़व होता 
है। पापकर्मोसे नरकादिककी' प्राति .होती है. और पुण्यकर्म से 
स्वर्गादिककी प्राप्ति होती है। परत स्वगे था नरक दोनों में परि- 
अमण करना संसार है। इस संसार का त्यागशुद्ध परिशामोंसे होता 
है | इसी क्षिए शुभ परिणुमोंका - भी त्याग क़ंर शुद्ध परिणाम 
धारण करनेका उंपंदेश दिया जाता है। मोक्षकी प्राप्ति शुद्ध परि- 
शामोंसे ही होती है । इस लिंए शुद्ध परिणाम ही आत्माके वास्त- 
“बिक हि करने वाले परिणाम हैं| उर्न शुद्ध परिणामोंको धारण 
कर भव्यजीव अपने आत्माका कल्याण करें वा अपने आत्माको 
शुद्ध करें यही इस ग्रंथके पुठन पाठंन करने, का: फल है । 

. . आगे-इस पहले अध्याय में अशुभोपयोग का फल दिखलाते 
- है, और वह भी ग्रश्नोत्तरूपसे दिखलाते हैं | सबसे पहले शोक 
का.कारण बतलाते हैं। .. 

प्रशंथ १--पापोदयान्मे वद देव कस्मात | 
, आप्नोति शोक॑ सतत व्यथादस्‌ ॥ 
अर्थ--हे देव | अब कृपाकर मुझे यह बतलाइये कि यह 
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ः संसोरी-जीव किस पापकर्मके उदयंसे सदाकाल दुःख देनेवाले 
शोकको प्राप्त होता रहता है ? ह 
उत्त---शोकेन दग्धान्‌ मनुजान विलोक्य | 
वा हपचुद्ध्या परिपीडयित्वा | 
के उत्पाद चेरं हृदि यश्च तुष्येत्‌ । 
ह प्राप्नोति शोक मनुजः स पश्चात्‌ ॥ ३ ॥ 
थ--जो मनुष्य शोकसे दग्ध हुए मनुष्योंको देखकर 
संतुष्ट होता है, अथवा जो मनुष्य किसी द्वेपबुद्धिसें अन्य जीत्रोंको 
दुःख देता है, अथवा जो भनुष्य अपने हृदयमें किसीके साथ चैर 
विरोध कर संतुष्ट होता है बह मनुष्य इन कार्योक्रे करनेके 
. अनन्तर अयवा मरनेके अनन्तर शोकको प्राप्त होता है | 
भावाथे--मनुष्योंको जो शोक वा संताप होता है वह असाता 
वेंदनीयकर्मके उदयसे होता है | तथा असाता वेदनीयकरमका आखब 
स्वयं शोक संताप करनेसे होता है' अथवा दूसरोंकों शोक संताप 
' उत्पन्न करनेसे होता है अयबा स्वयं शोक संताप करने और 
, दूसेरोंकी भी शोक संताप उत्पन्न करनेसे होता है | जब यह जीव 
किसी जीवको शोकसे वा अन्य .किसी ग्रकारके दुःखसे अत्यंत दुःखी 
देखकर प्रसन्न होता है वा स्वयं किसीको दुःख देकर वा मारकर 
अथवा अन्य जीवोंकी किसी भी ग्रकारकी हानि करके प्रसन होता 
है अथवा किसीके साथ बेर-विरोध करके प्रसन्न होता है तब उस 
जीवके असाता वेदनीयकर्मका आखव होता है। उस आखबके 
: अनन्तर समयमें उन आए हुए असाता वेदनीय कर्मोका बंध हो 
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जाता है और वह बन्धको प्राप्त हुआ कम जब उदयमें आता है . 
तब उस करमके उदयसे उस ,जीवको अत्यन्त शोक और . 
संताप उष्पन्न होता है। यही समभक्कर प्रत्येक जीबंको कोई जीवको 
सताना नहीं चाहिये. किसी जीवको किसी प्रकारका दुःख नहीं 
देना चाहिए और किसीके साथ किसी भी प्रकारका बैर विरोध 
नहीं करना चाहिए । आत्माके सुखका यही सर्वोत्तम उपाय है । 
आगे निधनताका कारण बतलाते हैं-। | 
अश्न--कर्मोद्यादह व धनेन हीनः ।...- 
 कस्मात्यभोउ्यं भवतीह जीव ॥ 
अथ--हे देव ! हे प्रभो ! यह संसारी जीवः किस कर्मके 
उदयसे वा कैसे काम करने से धनहीन होता है।..,... 
' उत्त--व्ययं सुपात्रे न धनस्य कृत्वा, .. 
हठाडून॑ यइच परस्य हृत्वो | 
तुष्येत्परं था कृपणं च दृष्ट्वा, 
हीनो धनेश्चान्यभवे भवत्सः ॥ ४ ॥ 
अरथ--जो पुरुष सुपात्रोंके लिए अपना धन खर्च “नहीं 
करते, अथवा जो पुरुष बलप्रूवक दूसरों के धनको हरण कर लेते 
हैं, अथवा जो पुरुष अन्य कृपणोंकी देखकर संतुष्ट होते हैं, ऐसे 
* पुरुष: दूसरे भव में जाकर धनहीन होते हैं । 
भावाथे--धनकी प्राप्ति दानसे होती है। जो पुरुष. पात्र- 
दान किया करते हैं उनको भोगमूमिकी प्राप्ति होती है। मोग- 
भूमिमें धनकी चिन्ता ही नहीं करनी पड़ती । वहांपर कल्पबक्षोंसे 
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इंच्छानुसार: पदार्थोकी प्राप्ति होती रहती है । अंयवा पात्रदान देनेसे 
स्रगक़ी प्राप्ति होती है | स्व॒गमें भी धनकी चिंता नहीं करनी 
पड़ती, वहांपर भी कल्पबृक्ष हैं अनेक प्रकार की विभूतियां हैं और 
मानसिक . आहार है | देवोंकी जब भूख लगती है तमी उनके 
'कंठसे अमृत .कर पड़ता है | इस प्रकार वे देव भी सर्वथा निश्चित 
रहते हैं | मनुष्योंमें जो घनी देखे जाते हैं उनको भी धघनकी 
प्राप्ति पृतजन्ममें दिये हुए दानके फलसे ही होती है | अत .एव 
यदि धनी पुरुषोंको आगेके जन्ममें भी धन प्राप्त करना हो तो 
उनको भी सदाकाल पात्रदानमें ही अपना धन खर्च करना चाहिये । 
दान देनेंमें भी पात्र अपात्र वा कुपात्रका विचार अवश्य करना चाहिये। 
कुपात्र वा अपात्रोंकोी दिया हुआ घन ओरेष्ट दान नहीं कहलाता 
उस दान का फल दुःखरूप ही होता है | इसलिए पात्रोंको दिया 
हुआ: दान. ही श्रेष्ठ दान कहलाता है | जो पुरुष रत्नन्नयसे पवित्र 
हैं उनको पात्र कहते हैं | उनमें रत्नत्रयसे सुशोमित मुनि उत्तम 
पात्र कहलाते हैं, ज्ती श्रावक मध्यमपात्र कहलाते हैं और सम्य- 
ग्दृष्टि अन्नती श्रावक .जघन्यपात्र कहलाते हैं। ये सब पात्र धर्म- 
पात्र कहलाते हैं | इनको आवश्यकतानुसार दान देना चाहिये। 
मुनियोकोी आहारदान, शाख्रदान, पिंछी,. कमंडलु, ओौषध आदि 
देना चाहिए | ऐलक, क्ुक्कक, अर्जिका, छुल्लिका, अह्मघारी 
आदिको आवश्यकतानुसार आहारादिक, था व्रादिक देना 
चाहिये ।. श्रावकोंको आहारदान आदि समानदान देना चाहिए । 
अयवा उनकी आवश्यकताकों समककर देना चाहिए । किसी २ 
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श्रावककोी धर्मकी .छढताके लिए घन, बतेन, वल्र आदि भी दिए 
जाते हैं | इस प्रकार धर्मपर श्रद्धा रखकर दान देनेसे धंतकी प्राप्ति: 
होती है । जो पुरुष धन पाकर भी पात्रदांन नहीं करते उनका 
घन व्यथ ही समभझता चाहिये | ऐसा घन जले हुए बीजके 
समान है । जैसे जले . हुए बीजसे दूसरा आकुर उत्पन्न. नहीं हो. 
सकता उसी प्रकार बिना पात्रदान दिए दूसरे जन्ममें . धनकी 
आपत्ति नहीं हो सकती | तथा विनां धनके वह पात्रदान आदि. 
पुण्यकाय नहीं कर सकता । इस प्रकार वह. पुरुष जन्म जन्मांतर 
तक निधन. बना रहता है। ह 
.. इसी प्रकार जो पुरुष बलप्ृवक दूसरोंका घन छीन लेता है 
वह भी अगले. जन्ममें निर्ेने ही होता है । क्योंकि प्रन छीनने- 
बाला तो पात्रदानादिक कर हीं नहीं सकता. तथा धन छीन 
लेनेके साथ साथ उस घनीके पात्रदान आदि पुण्यकार्योंको भी 
छीन. लेता' है । क्योंकि धन छिन. जानेक्रे कारण वह धनी भी 
पात्रदानादिक नहीं कर सकता.। इस प्रकार धन छीननेवाला पुरुष 
अपने पुण्यकमको भी रोकता .है । और दूसरों के पुण्य: 
कमको भी रोकता है | फिर भला ऐसा पुरुष निधनी 
क्यों .नहीं हो सकता: £ अवश्य होता है। इसी प्रकार जो 
पुरुष कृपणाको. देखकर संतुष्ट होता है वह भी निधनी ही होता है 
क्यों कि दानवर्ममें खच न करनेवाला मनुष्य ही कृपण कहलाता- 
है | ऐसे कृपण मनुष्यको देखकर दानी पुरुष तो कभी. प्रसन्न. 
नहीं हो सकता उसको देखकर तो दान धर्ममें खच न करनेवालाः 
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कृंपण मनुम्य ही प्रसन्न हो. सकता है और इसीलिए ऐसा मनुष्य 
परलोकमे अवश्य निवनी होता है । 
.. यहांपर इतना और समझ लेना चाहिये कि घनकी गति ही 
तीन होती हैं | पहली गति दान, दूसरी गति भोग, और तीसरी 
_गति नाश । इनमेंसे दानदेना सर्वोत्तम मति है । धनको भोगो 
पभोगोंमें खच करना मध्यम गति है | तथा जो पुरुष न दान 
देते हैं और न भोगोपभोगोंमें खच करते हैं उनके घनकी तीसरी 
नाशरूप गति होती है, अर्थात्‌ उनका धन अवश्य नष्ट होता है। 
अतएव धनको पाकर दान अवश्य देना चाहिये जिससे कि निध- 
नताकी ग्राप्ति कमी न हो।.. 
आगे अनादरका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--पापोदयान्मे चंद देव कस्सा- | 
“ दनादरः को भवतीह जन्‍्तो! ॥ 
. अथ--.हे देव | अब यह बतलाइये कि पाप कर्मके उदयसे 
वा किस पापसे इस जीवका इस प्रथ्वीपर अनादर होता है | 
उत्त--प्रा भवे देव गुरुस्मतीनां, 
कृत्वाउपमान हृदि यो हचतुष्यत्‌ | 
तस्यापमानो5पि पदे पदे स्या- 
स्निंदा सदा चान्यसंपकीतिः ॥ ४ ॥ 
अथ ---जो पुरुष पहले भवमें देव गुरु और शाख्रोंका अप- 
मान कर अपने हंदयमें संतुष्ट होता है चह पुरुष स्थान स्थानपर 
'अपमानित होता है, सदाकाल उसकी निंदा होती रहती है और 
अगले जन्ममें उसकी अपकीर्ति होती है । 


१० भावत्रयफलग्रदेशी 





>+.-_ ०... >+-- 


भावाथ --अनंतचतुश्य और' समंबसरंण - आदि विभूतिके 

साथ विराजमान भगवान्‌ तींथेकर' परमदेव को देव कंहते - हैं | 
आंचाये उपाध्याय' और साधु गुरु कहलांते हैं तथा वीतराग सरवेज्ञ 
परम अरहेंन्तददेवकी वाणीको तथा तदनुसार गुरुओंकी'वाणीको 
शाख कहते हैं। ये तीनों ही मोक्षके कारण हैं| इसीलिए 
इनंकी निन्‍्दा करना मोक्षकी निन्‍दा करना है | यही कारण है कि 
इनकी निंदा करनेसे स्थान स्थान पर इस जीवकी. निंदा होती है . 
तंथा परलोकमं नरकादिक॒की दुरति ग्राप्त होती है।. . 

. ४ भगवान्‌ अरहन्त देव समवसरणमें भी आहार लेते हैं 
वा मल, मूत्र करते हैं, उनके परीषह भी होती है ” आदि 
कहना अरहन्तदेवकी निंदा करना है | वीतराग परमगुरु समस्त 
परिग्रहोंके त्यागी होते हैं।इसलिए वे सदा दिगम्बर अवस्था धारण ' 
करते हैं | ४ उन , परम दिगम्बर मुनियोंको नप्न कहकर उनकी 
हँसी करना, उनसे अरुचि करना, उनके दर्शन नहीं करना 
उनसे द्वेष करना, उनके लिए बुरे शब्द कहना, उनके लिए 
बैयावृत््य करने का निषेध- करना, उनकी चर्या वा विहार आदिकी 
निंदा करना ” गुरुओं की निंदा कहलाती है । ८ शास्रोंमें जो 
कुछ लिखा है वह-सब ठीक नहीं है, उसमें अचध्यात्मवाद वा 
तत्तवाद मले.ही ठीक हो परंतु क्रियाकांड वा व्यवहास्वारित्र का 
निरूपण वा त्याग मर्यादाका कथन अथना दान पूजनका प्रकरण: 
संत्र ज्यों का त्यों ठीक नहीं है | पूजनमें पंचामृतामिषेक .किसीको 
मिलाया हुआ है, यज्ञोपवीत विधि मिलाई हुई है, पुष्प फर्लोसे 
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है. 





पूजा करना इस कालमें ठीक नहीं .है” इत्यादि. बचनोंका 
कहना शासतरोंकी निंदा करना है| अथवा “ विजातीय विवाह 
शात्रसम्मत है, इस काल में विधवाविवाह कर लेना शाख्नसम्मत है, 
: दंस्साओंको शुद्ध मान लेना औरं उनके साथ रोटी वेटी. व्यवहार 
'कंरना शाखसम्मत है, अछूतोंको मंदिर में जाने देना वा उनके साथ 
खानेपीने का व्यवहार रखना शात्र-सम्मृत है ” इत्यादि वचन कहना 
शाखत्रोंकी निंदा वा अपमान है । शाज्रों के विरुद्ध वचन कहना भी 
शोख्रों का अपमान है। इस प्रकाम देव शाशत्र गुरु का अपमान 
करने से इस लोक और परलोक दोनों लोकों में इसजीव का अपमान 
. होता है तथा नरकादिक दुगति प्राप्त होती है । इसलिए ऐसे 
पापोंसे बचनेके लिए. देव शाख गुरुओंका अपमान कमी नहीं 
करना चाहिए । ु 
आगे दुष्ट ख्री प्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रक्ष--कर्मो दयान्मे बंद देव कस्मादू | 
« ' -.. मर; कुभायों लभतेज्न्यलोके ॥ 
अर्था---हेे देव अब कृपाकर यह बतलांइये कि किस करके 
उदयसे वा किस पापकाय से इस जीवको परभत्रमें दुष्ट ञ्री प्राप्त 
होती है । 
. « उत्त--पर्नया समे य; कलंहँ च कृत्वा । 
'निंदां सुनायरिच विधाय रोपात्‌ ॥ 
चष्टवा ह्तुष्यस्केलिकारिणीं स्त्रीं। 
स्‌ दुष्टभार्या लभतेडन्यलोके ॥ ६ ॥ 


' बनकर 


| 
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'अर्थ--+जो मैंनुष्प अपनी: त्री के -साथ रात दिन लडतां 
रहता है, अयवा किसी द्वेष के कारण सदाचारिणी खतियोंकी निंदो' 
करता रहता है, अयेबा कलह करनेनाली स्त्रियोंको देखकर अत्यंत. 
संतुष्ट होता है, ऐसा मनुष्य परलोकमें जाकर अत्यंत दुष्ट स्‍त्री को... 


पाता है| 


भावार्था--धर्मपेत्नी . धर्मकार्योमें सहायता देनेवांली होती है। 
बिना धर्मपत्नीके पात्रदानकी उत्तम व्यवस्था नहीं हो सकती, न प्रति 
दिन हो सकती है, तथा जिनप्रूजनमें मी बिना धर्मपंत्नीके 'नेवे 
आदिकी व्यवस्था नहीं 'हो सकती। धर्मपंसनीके साथ कलह करने 
से- दान प्रूजन दोनोंकी ही व्यवस्था नंष्ट होती है। इसलिए धर्म- 
पत्नीके साथ कमी भी कलह नहीं करना चाहिये | इसी प्रकार 
सदाचारिणी स्त्रियों की निंदा करना वा उनमें किसी प्रकार का 


' कलंक लगाना महापापका कारण है। जो पुरुष सदाचारिंणी स्त्री 


में कलंक लगाता है उसको उँसके फल से कलेंकित स्त्री मिलनी ही 
चाहिये । अथवा जो पुरुष कलह करनेवाली स्त्रीको देखकर संतुष्ट 
होता है अथवा जिसकी भावना: सदाकाल कलह करनेवाली स्त्रियों 
से ही प्रसन- रहती है ऐसे पुरुषों को उस भावना के फल से परलोक 
में कलह करनेवाली स्त्री ही प्राप्त होती है। कलह करना वा किसी 
प्रकाककी कलह - से प्रसल होना अशुभपरिणामों का कारण है, 


: और ऐसे अशुभ परिणामोंके फल से ऐसे ही स्त्री पुत्र आदि प्राप्त 


होते हैं जो सदाकाल कलह करते रहते हैं और इस प्रकार पर- ; 
परातक पापकर्मोंके कारण होते हैं | यही समझकर न तो- खरय्य॑ 
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कमी. कलह करना चाहिये. और न कभी कलहके समीप ठहरना 
चाहिये | यह आत्माके हितका एक सावन-है | 
आगे--ुष पति प्राप्त होनेका कारण वतलाते हैं। 
प्रश्न--पापोदयान्मे चद देव ! कस्मात्‌, 
| दुष्ट पतिं म्त्री लभतेज्न्यलोफे ॥ 
थ--हे देव ! अब कृपाकर मुझे; यह वतलाइये कि किस 
पाप कार्यके उदयसे इस स्त्रीको परलोकमें दुष्ट पति प्राप्त होता है | 
: उत्त--पत्या सम॑ या कलह च करृत्वाइ-। 
तुष्यरकुशील पुरुष हि दष्टवा ॥ 
द्रष्टि प्रियं सच्चरित विनातं। 
दुष्ट पति सा लभतेड्न्यलोफे ॥ ७॥ 
अथ --जो स्त्री अपने पतिके साथ कंलह करती हुई 
प्रसन्न होती है अयंवा असदाचारी मनुष्योंको देखकर .प्रसन होती 
. है.अथवा सदाचारी और विनय करनेबाले पतिसे द्वेप -करती है 
ऐसी स्त्रीको परमवर्में दुष्ट पति ही ग्राप्त होता: है | | 
भावाथ ---स्त्रियोंके लिए पति प्ृज्य माना जाता है | सब 
. प्रकारसे पतिकी सेवा करना स्त्रियोंका धम माना जाता है। सत्र 
प्रकारसे पतिकी सेवा भक्ति कंरनेवाली स्त्रियां 'ही पतित्रता कहलाती 
हैं | ऐसी प्रतित्रता स्त्रियां अपने पतिके साथ कमी कलह नहीं 
करती हैं| जो स्त्रियां अपने पतिके साथ कलह करती-हैं वे पति ' 
ब्रता कमी नहीं कहला सकतीं, और इसीलिर ऐसी स्त्रियोंकों पर- 
भव कलह करनेवाला ही दुष्ट पति प्राप्त होता है। इसी प्रकार 
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, जो स्त्री कुशील पुंरुषको देखकर प्रसन्न होती है वंह- भी पतितता 
कभी नहीं हो सकती |. कुशील पुरुषोंको देखकर कुशील , स्त्रियां 
ही प्रसंत्र होती हैं ) पृतित्रता-स्त्री कभी -असन्न नहीं हो सकती। 

, इसलिए कुशील. पुरुषको देखकर प्रसन होना अपने ' शीलमें दोष 

, लगाना है | ,तथा- ऐसी सदोष स्त्रियोंकी परभन्नमें दुष्पपति ही 
प्राप्त होता।है।.... 

,... इसी ग्रकार अपने संदाचारी और .बिनय करनेवाले . पतिसे 


* , द्ेेष कंरां भी पतिवता स्त्रियोंका काम नहीं है | अपने पतिसे तो 


कमी द्वेष करना भी पतित्रता स्त्रियोंका काम नहीं हे । अपने 
पतिसे तो कमी द्वेष करना ही नहीं चाहिए । जो स्त्रियां अपने 
पतिसे द्वेष करती हैं वे. श्रेष्ठ स्त्रियां. नहीं कहलाती, और इसीलिए 
परभवमें भी ऐसी स्त्रियोंको दुष्टपति ही प्राप्त -होता है | इसलिए 
'पतिकी सेवा-मक्ति करना ही :स्त्रियोंका धर्म हैं, पतिकी सेवा-भक्ति 
करने ,से पतिके द्वारा होनेवाले धर्मकाये उन स्त्रियोंकी सहायतासे 
सरल रीतिसे संपन्न.हो जाते हैं ओर फिर उन धर्मकार्योका फल 
उन स्त्रियोंको मी अवश्य प्राप्त होता है। | 
.... आगे मल, मूत्नादिकर्म कैसे -जीवोंका जन्म होता है यही 
दिखलाते -हैं । 

प्रश्न---कस्माच कार्याद्‌ वद देव ! निद्य । 

, भले जनानां भवतीह जन्म ॥ 

अर्थ--हे देव ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किन किन 
कार्योंक्रे करने से इन-जीवोंका मल मूत्रादिक नि पदार्थोमें जन्म 
होता है 2 5 १! जी 
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उत्त--दुगधयुक्त मलिनान्नपान' |: 
' »मांसादिक भक्षितमेच येन ॥ -- * 
' पीते तथा मचरस नितान्त। | 
स्यात्तस्य जन्मापि मले पशुनाम्‌.॥ ८ ॥ 

अर्थ---जो पशुरूप मनुष्य दुगैध और अत्यन्त - मलिन ऐसे: 
अन्न पानको भक्तण करते रहते हैं, अथवा मलिन दुर्गंधरूप 
मांसादिकका भक्षण करते रहते हैं अथवा सदाकाल मय पान 
करते रहते हैं ऐसे पुरुष मरकर पशुवोंके मलमूत्रके कीड़े होकर 
उत्पन्न होते हैं | 

भावाथे-मद्य, मांस वा दुर्गेघमय अन्न पान आदि समस्त 
पदार्थ अत्यन्त घृणित. ओर अनन्त- जीवमय हैं | इन पदार्थोंका 
स्पश करनेमात्रसे अनन्त जीवोंका घात होता है | फिर भला: खाने 
पीनेकी तो बात ही कया है। जो पुरुष मर्य, मांसका सेवन करते 
हैं वे अनन्तानन्त जीवोंका घात करने के कारण -नसर्कादिक दुर्ग 
तियोंके दुःख भोगते हैं, फिर वहां से निकलकर मलमूत्नक्रे कीड़े 
होते हैं | और फिर नरकादिक के दुःख भोगते | इस प्रकार 
उनके दुःखोंकी परम्परा सदाकाल चलती रहती है | इससे यह: 
सिद्ध होता है कि मद्य मांसादिकके सेवन करनेंमें महापाप होता: 
है । शहद भी मद्य मांसके समान है इसलिये इनका सेवन कमी: 
नहीं करना चाहिये । । 
आगे यह जीव घर कुटुम्बका त्याग क्यों नहीं करता यही . 
दिखलाते हैं । बा 
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प्रश्न--कर्मो दयान्मे बंद देव ! कस्मात्‌ । 
त्यक्त्‌ न शकनो ति:नरो .गृहा दिस ॥ 
अथं--हे देव | अब कृपाकर यह बतलाइये “कि क्रिस कर्मके 
उदयसे- वा किस कारणसे यह जीव घर कुटुम्बका त्याग नहीं . 
कर .सकंता |. - 
उत्त--पुरा भव यो विषये निमग्नों । 
बभूव भक्‍त्या हि कुलिगिमक्तः 
पूर्वोक्तसंस्कारवशान्र शक्तो । 
भवेत्स मोकत गृहबन्धुभायाम्‌ ॥ ६॥ 
. अथे--जो पुरुष पहले अनेक भवों में इन्द्रियोंके विषयोंगें . 
निमग्ने हो रहा था, अथवा भक्तिपूर्वक्क जो कुदेव, कुशास्त्र ओर 
कुगुरुओंका भक्ते बन रहा था वह पुरुष अपने पहले भवोंके 
संस्कारके निमित्तसे अपने घर, भाई, बन्धु, मित्र; स्त्री आंदिका 
त्याग कभी नहीं कर. सकता । 
भाषार्थ-यहू मोह इस संसारी जीव के साथ अनादि 
कालंसे लग रहा है | मोहके ही कारण यह जीव पर पदार्थोंको 
अपना मान लेता है-। देखो संतानरहित कोई घनी पुरुष किसी 
अन्य निधन -पुरुषके पुत्र को गोद लेकर अपना पुत्र बना 
लेता “है । गोद लेने के पहले उस पुत्रके साथ उस धनी का कोई . 
किसी प्रकार का मोह नहीं था । उसके दुःख सखुखमें उसकी 
सहानुभूति नहीं थी ।-परन्तु जिस दिनसे वह धनी उस पुत्रको 
अपना मान लेता है उसी दिनसे वह उस पुत्रके लिये अपना सब 
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कुछ समपेण कर देता है | उसी दिनसे सेठ सेठानी दोनों ही 
उसकी सेवा करते हैं, उसके थोडेसे हुःखमें अत्यन्त दःखी होते 
और उसके थोडेसे रोगमें हजारों रुपये खर्च कर देते हैं | यह सब 
उस अन्यके पुत्रकों अपना मान लेनेका वा उसके साथ मोह 
करनेका फल है | इस मोहके कारण यह जीव अनेक अ्रकारके 
पाप करता है परन्तु उसके त्याग करनेका साहस नहीं करता। 
. किसी धनी पुरुषने जिस पुत्रको गोद लिया है यदि वही पुत्र वर्ष 
दो बर्ष रहकर वापिस जाना चाहता है तो केबल वर्ष दो वर्षके 
मोहसे ही उसको वापिस जाने नहीं देता | तथा उसके जानेपर 
. रोता है दुःखी होता है | जब वर्ष दो वर्ष के मोहसे इस जीवकी 
यह अवस्था होती है तो फिर अनादिकालसे लगे हुए इन इन्द्रि- 
योंके बिषयोंके मोहकी तो बात ही क्‍या है उनको तो वह कभी 
छोड़ ही नहीं सकता । इसी प्रकार इस मोहके ही कारण यह 
जीव कुदेव, कुशास्त्र ओर कुगुरुका भक्त वन जाता है । ओर इस 
प्रकार मिथ्यातक्ो वृद्धिकर अपने आत्माका खरूप भूल जाता है । 
जब यह जीव काललब्धि ओर अपने शुभ परिणामोके द्वारा उस 
मिथ्यात्यकर्मका उपशम कर सम्पग्दशन ग्राप्त करता है तब यह 
जीव उस सम्यग्द्शनरूपी प्रकाश 'के द्वारा अपने आत्माके खरूप 
को पहचानने लगता: है | तथा जत्र यह जीव अपने आत्माके 
खरूपको पहचानने लगता है तत्र उस अपने आत्माके खरूपको 
ग्रहण करने योग्य अपना समझने लगता है ओर पुत्र, पौत्र, मिन्र, 
स्त्री आदि सबको पर ओर हेय समझने लगता है | इस प्रकार 
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अपने आत्माके ख़रूप को पहचान लेने पर यह जीव मोह का त्याग ह 

कर घर कुटुम्बादिकका त्याग कर देता है और फिर अपने 

'आत्मकल्याणमें लग जाता है। इसलिये भव्य जीवोंकों सबसे 

पहले मोहका त्याग कर देना चाहिये। आत्माके कल्याणका 

सर्वोत्तम उपाय यही है। ह । 
आगे--अन्बे होनेका कारण बतलाते हैं.। 


प्रश्न--पापोदयान्मे वद देव कस्मात ! 
जीचः किलांधो भचतीह विश्वे । 
अर्थ-हे देव ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव इस . 
संसारमें किस कर्मके उदयसे वा कौन कार्य करनेसे अंधा होता है। 
उत्त--बलात्परेषां नयनानि छित्वा | 
यः सुन्द्रांगी हृतवान्‌ धनादिस्‌। ' 
अन्धापमान कृतवान कुगर्वाद्‌ । 
सृत्वा स-चांधी हि भवेदमुत्र ॥ १० ॥ 
अर्थ--जो पुरुष बलपूर्वक दूसरेके नेत्रोंको फोड़ देता है अथवा 
जो दूसरेकी सुन्दर स्त्रियोंका हरण कर लेता है वा घनादिकका 
हंरण कर लेता है अयवा जो अपने मिथ्या-अभिमानसे अन्धोंका, - 
अपमान करता है वह पुरुष मरकर परलोकमें अन्धा होता है। 
भावाथै--इसमें किसी प्रकारका सन्देह नहीं है कि यह जीव 
पापकर्मके उदय से ही अन्धा होता है तथा वह पाप कर्म किसी 
: दूसरेके नेत्र फोड़ देनेसे भी होता है, सुन्दर स्त्रियोंको हरण करनेसे 


छठ 
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भी होता है, धनका हरण करलेनेसे भी होता है और अन्‍्धोंका 
अंपमान करनेसे भी होता है| इस शरीरमें सुख वा मस्तक उत्तम 
अज्ढ कहलाता है, उस मुखमें भी दोनों नेत्र ही सर्वोत्तम कहलाते 
हैं । बिना नेत्रोंके न तो यह जीब मुनित्रत धारण कर सकता है न 
* श्रावक ब्रतको अच्छी तरह पालन कर सकता है, न जीवोंकी रक्षा 
कर सकता है, न भगवान्‌ जिनेन्द्रदेवके दशन कर सकता है न 
गुरुके दशन- कर सकता है ओर शास्त्र-खाध्याय अभिषेक, पूजन 
आदि उत्तम कार्योंको कर सकता है ऐसे उत्तम कार्योकों करनेवाले 
. इन नेत्रोंको फोड़ देना महापाप है । ऐसे ही पाप कार्यके उदयसे 
यह जीव अन्धा होता है | इसी प्रकार किसीकी सुन्दर स्त्री को 
हरण कर लेना, किसीके धनकों हरण कर लेना वा दुःखी अन्धों 
: का अपमान करना भी महापाप है,ओर इन्हीं पापकर्मोक्रे उदयसे यह 
जीव अन्धा होता है। इसलिए ऐसे पापकर्म इस जीवको कभी 
' नहीं करने चाहिये । 
आगे लूले लड़ड़े वा अपा्न होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्श--पापोदयान्मे वद देव कस्मा- 
न्ाछिन्नदेही भवततीह लोके ॥ 
अथ --हे देव ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस पाप 
कर्मके उदयसे वा किस पाप से यह जीव लोकमें लूला लड्ढड़ा 
वा अपाड़ होता है ? 
उत्तर--हस्तौ परेपां चरणो च छिक्वाउ- 
तुष्यन्नणां स्वाथ चशात्पशुनाम्‌ ॥| 
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दृष्ट्वा हचनन्दत्खलु छिन्नदेहं । 
स स्थादमुत्रं>खिलछिन्नदेही ॥ ११॥ .. 
अथ ---जो पुरुष अपने किसी खार्थसे मनुष्य वा पशुओंके ' 
हाथ पैरोंको काट डालता है, अथवा लूले, लड़्डे, अपाज़् जीवोंको' 
देखकर प्रसन्न होता है वह जीव मर कर परलोक में छिन्न मित्र 
शरीरको धारण करने वाला व लूला, लड्ढड़ा, अपाड़ होता है। 
भावाथ -लूला, लड़ड़ा होना वा अपाड़् होना वा शरीरका 
छिल ' मित्न होना महापापकर्मके उदयसे होता है। तथा वह 
पापकर्म जीवों को अत्यन्त दु:ख देनेसे बन्बको प्राप्त, होता है। 
तीर्थयात्रा, जिनप्रजन; अभिषेक, खाध्याय, पात्रदान, .तपश्चवरण ... 
आदि जितने' आत्मकल्याणके काये हैं वे सव काये शरीरके हाथ, * 
पैर आदि शरीर के. अड्ढ उपांगों से ही होते हैं । इसलिए 
अड् उपांगों का काट डालना उन आत्मकल्याण करनेवाले 
तपश्चरण आदि कार्यों में घोर विष्म डालना है |. अथवा 
जिस जीवके अड्ग उपाड़् काटे जाते हैं उसको महादु:ख होता 
है | तथा वह ,दुःख महापाप कर्मों का कारण बन जाता 
है | और उन पापंकर्मों के उदय से ही वह जीव लूला, लड्ढड़ा 
वा अपाड़ उत्पन्न होता है। इसके सिवाय अपाड़ जीजत्रोंको देख. 
, देखकर प्रसन्न होना भी पापका कारण है । उनको - देखकर तो 
करुणा उत्पन्न होनी चाहिये। पर्तु जिन जीवों को करुणा के 
स्थान में हर्ष उत्पन्न होता है उनको महापाप लगना ही चाहिये 
ओर उन पाप-कर्मोंके उदयसे उनके अ्ढ उपाड़ छिन्न मिन्र होने 
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ही चाहिए तथा होते ही हैं | इसलिये आत्मकल्याण चाहनेवाले 
जीवों को कमी: भी अन्य जीवोंके अड्ग उपाड़ छिन् मित्र नहीं 
करने चाहिये | सत्र जीवोंको अपने आत्माके समान समझकर 
सब को सुख पहुंचानेका प्रयल करना चाहिएं आत्मकल्याण का 
यह सबसे सरल माग है । 
आगे प्रशुहिसक व्याघ होनेके कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कर्मो दयान्मे वद देव ! कस्मात्‌ । 
व्याधो भवेत्की खलु मन्दभागी ॥ 
. अथ-हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
'पशुओंको मारनेवाला व्याध किस पापकर्मके उदयसे होता है । 
उत्त--मांसादिभक्षी हयसुहिसकों यो | 
धर्मस्य पी कलहमप्रियश्च ॥ 
व्याधशच पापान्मनुजः स झंत्वा | 
भवत्यवव्यं हतधर्मकर्मा ॥ १२ ॥ 
ह अथ -जो मनुष्य मांस भक्षण करता है, मथपान करता है 
अनेक जीवों के ग्राणोंका घात करता है, प्र्मसे द्वेष करता है ओर 
सर्वत्र लड़ाई कगड़ा वा कलह करता रहता है ऐसा मनुष्य उस 
पाप कर्म के निमित्त से मरकरके अवश्य ही धर्मकर्मसे सर्वया रहित 
व्याध होता है । 
वाथ -व्याधके शरीरमें जन्म लेना महापाप का कारण 
है.। अनेक जीवोंको मारना, अनेक पतक्तियोंको मारना, वा जीवित 
पकड़ कर उनको अनेक प्रकारके दुःख देना व्याध लोगोंका प्रति 
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: दिनका काम है। इन महापापरूप कार्मोको करने से ही व्याघ 
लोग प्रायः मस्कर नरक ही जाते हैं | इसीलिये व्याध लोग महा- 
पापी गिने जाते हैं | इस. मंहापापके कारण ही कोई भी सजाति 
वाला मनुष्य उनका स्पश नहीं करता है । इस अष्ठ मनुष्यः जन्म 
को पाकर भी जो लोग मांस भक्तण करते हैं, मद्यपान करते हैं। 
कन्दमूल, बड़, पीपर, ऊमर, कठ्ूमर, पाकर, आदि अनेक जीवोंसे 
भरे हुए फलोंको खाते हैं, आचार, हद्विदल आदि अभक्ष्य 
पदार्थोका भक्षण करते हैं, आसव, अरि'्ट, सिर्का वा मद्य, मांसा- 
दिकसे बनी हुई ओषधियोंका सेवन करते हैं, अथवा थोड़े से 
जिहाके खादके लिए जो अनेक जीत्रोंको मारते हैं, अपने 
विनोदके लिए अनेक जीवोंको मारते हैं, वा विना कारण 
ही सांप, विच्छू आदि जीबोंकों मार देतें हैं, जो लोग धर्म 
से द्वेष रखते हैं, धार्मिक कार्यों को नतो खर्थ करते हैं और 
न किसी दूसरोंको करने देते हैं, जो धर्म कार्यों में सदा विष्न करते 
हैं, अथवा जो मनुष्य कलह कराने में चतुर होते हैं वा कलहको 
देखकर ग्रसन्न होते हैं, जो लोग पशुओंको वा मनुष्योंकों परस्पर 
लड़ाया करते हैं ऐसे मनुष्य मस्कर अवश्य ही व्याव होते हैं। 
उस व्याधयोनियोंमें आकर वे किसी प्रकार का धर्मकर्म नहीं. का 
सकते, तथा निरन्तर हिंसाके ही कांय करते रहते हैं। जिनके ' 
कारण वे मरकर नरक ही जाते हैं | इसलिये मनुष्य जन्म पाकरके 
कमी मी पापकार्य नहीं करना चाहिए | आत्माको सुख पहुंचाने 
का यह सत्रसे सुगम माग हे ॥ 
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ञआगे कुपुत्री प्राप्त करने का कारण बतलाते हैं । 
_प्रश्न--कर्मोदियान्मे चद देव ! कस्मात्‌ । 
... पिता झुपुत्रीं लभतेजन्यठोफे ॥ 

ह अथ--हे भगवन्‌, ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि क्रिस 
कर्म के उदय से वा किस पापसे परलोकमें जाकर पिताको कुपुत्री 
प्राप्त होती है । 

उत्त--कस्यापि बन्धंरपमानहेतोः । 
प्रदश्य चान्‍्यां खल तत्कुपुत्नीम ॥ 
योउप्रीणयन्निय्यसुतामभागी 
स चान्‍्य लोके लभते कुपुत्नोम्‌ ॥ १३ ॥ 
अर्थ--जो मनुष्य अपने किसी भाईका अपमान करनेके 
लिए किसी अन्य सुन्दर कन्याको दिखाकर उसके साथ अपनी 
'निन्दनीय कुपुत्रीका पाशिग्रहण कर देता है उस अमागी पुरुषकों 
परलोकमें जाकर कुपुत्री ही प्राप्त होती है । 
भावाय -यहां पर निंय कुपुत्री अर्थरूप रहित वा अन्न 
उपाज्ञ रहित लूली, लड्ढड़ी, अंथी, वहिरी, वां अन्य अनेक दोपोंसे 
दूषित कन्या है । यदि कोई पुरुष ऐसी रूप रहित वा अंबी, लूली 
लड्ड़ी, कन्या के साथ अपनी प्रसन्नता पूर्वक विवाह करता है उस 
की तो कोई बात ही नहीं है । परन्तु जो पुरुष ऐसी कन्याके साथ 
विवाह नहीं करना चाहता ओर ऐसी कन्याका पिता उसी पुरुपको 
किसी अन्य दूसरेकी पुत्रीको दिखाकर उसे विवाहक्रे लिए प्रसन 
कर लेता है, और विवाह करते समय अपनी सदोप वा लूली, 
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लड्बड़ी वा अंधी बहिरी कन्या के साथ उसका विवाह कर देता 
है, वह पुरुष भी महापापी गिना जाता है.। इसका कारण 
यह है कि वह' ऐसी कन्याका पिता. प्रथम तो उसको ठगता 
है तथा ऐसी कन्या के साथ विवाह करनेसे उसका अपमान 
होता है| इस प्रकार मायाचारी के साथ अपनी कुरूंप॑ व सदोष 
कन्याको देकर उस कन्याका पिता उस जामाता को ठगने वाला 
ओर अपमान करनेवाला कहलाता है | तथा इसी पापके कारण 
परलोक में फिर भी उसके ऐसी ही ' कुरूपाएं वा सदोष कन्याएं 
उत्पन्न होती हैं | इसलिए सद्गृहस्थोंको ऐसी मायाचारी कभी 
नहीं करनी चाहिए ॥ ह 

. आगे ठग उत्पन्न होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--पापोदयान्मे वद देवे कस्ंसा- 
.. स्मृत्वा मनुष्यः खलुं वंचक; स्यांत्‌ ॥ 
अर्थ--है देव | अब कृपाकर यह बतलाइए कि यह 
मनुष्य मरकर किस पापंकर्म के उदय से ठग होता हैं। 
- उत्त--चित्तेडन्यचिन्ता वचनेउन्यवाता | 
: कार्येडन्यक्ृत्यं भवदं च॑ यस्य | 
स एव मृत्वा श्रुति वंचकः स्यात्‌। 
पक्तिसंस्कारवशादभागी ॥ १४ ॥ 
अथ ---जो पुरुष अपने मनमें कुछ ओर ही चिन्तवन करता 
हैं, वचनसे कुछ ओर ही बात कह्ठता है ओर शरीर से कुछ और 
ही काम करता है इस प्रकार जन्ममरण रूप संसारको बंढानेवाद्वी 
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ठगाई करता रहता है वह पुरुष मरकर अपने पहले संस्कारोंके 
निमित्त से भाग्यहीन ठग होता है। ह 
भोवाथे-दूंसरों को ठगना भी महापाप है तथा इस महापाप 
: को प्रत्येक मनुष्य नहीं कर सकता । अनेक मनुष्य सरल स्वभावके 
होते हैं उनसे विश्वासघात वा ठगई का काम नहीं हो सकता | 
जो जीव जन्मजन्मांतर से मनवचन काय में कुटिलता रखते चले 
आते हैं सोचते कुछ हैं, कहते और कुछ हैं और करते और 
कुछ हैं तथा जिन्हें ऐसा करने का अभ्यास अनेक जन्मोंसे होता 
चला आरंहा है ऐसे नीच ही मरकर भाग्यहीन ठग होते हैं । 
यहां पर इतना ओर समझ लेना चाहिये कि मनुष्य पर्याय में तो 
ऐसे 5ग होते ही हैं परन्तु पशुओं में भी कोआ, विज्ली, &वगाल 
इत्यादि कितने ही पशु ऐसे मायाचारी होते हैं। इसलिये आत्म 
कल्याण करंनेवाले पुरुषोंको ऐसी मायाचारी कभी नहीं करनी 
चाहिये । 
... ग्रश्न--पापोदयान्मे बद देव ! कस्माद | 
भवत्यवश्य॑ वधिरों हि जीवः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस पापकर्मके उदयसे वा किस पापसे अवश्य ही बहरा होता है ! 
उत्त--आकण्य नणां कुकथां पुरा यो5- 
तुष्यद्धि कुंतचा बधिरापमानम्‌ | 
श्र्वापि वाचोउश्रत एवं तिम्ठेद 
मुत्वास मूदों बधिरों भवेत्की ॥ १५ ॥ 
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अर्थ--जो मनुष्य पहले जन्म में मनुष्पों की कुकथाएं सुनकर . 
प्रसने होता है अथवा बहरे लोगों का अपमान कर ग्रसन होता 
है अथवा वचनों को सुनकर भी न घुनने के समान बैठा रहता 
है वह मूर्ख मनुष्य मरकर इस प्रथ्वी पर बहरा ही होता है| 

भावाथे --कणें द्विय प्राप्त करने का फल धर्मकथाओं का 
सुनना है। धर्मकथाओं के सुनने से वा आत्मा आदि तत्तों के 
यथार्थ खरूप को सुनने से मोक्ष की प्राप्ति होती है | तथा यही 
मनुष्यजन्म प्राप्त करने का फल है | विकथाओं के खुनने से पाप 
कर्मों का बन्च होता है। क्योंकि भोजनकी कथा कहना, चोरोंकी 
कथा कहना किसी राष्ट्र वा युद्ध की कथा कहना आदि सब 
विकथाएं या. कुकथाएं कहलाती हैं | इनके सुनने से पापरूप 
परिणाम होते हैं |और उन परिणामों से पापकर्मों का बन्ध होता है 
उनके उदय होने पंर यह जीव प्रायः बहिरा हो जाता है। इसी 
प्रकार जो मनुष्य अपने पापकर्णों के उदय से बहिरा हुआ है 
उसका अपमान करना भी पाप है उस पाप .के उदय से भी यह 
जीव बंहिरा होता है | इंसी प्रंकार जो मनुष्य धार्मिक कथाओं को 
सुनकर भी विना सुने हुए के समान आचरण करता है, धर्मशात्रों 
को सुनकर, भी उनके श्राज्ञानुसार आचरण नहीं करता वह मनुष्य 
भी मरकर बहिरा होता है| इसलिये धर्मात्मा पुरुषों को कुकथा- 
ओंका सर्वथा त्याग कर देना चाहिये, क्रिसी का अपमान नहीं 
करना चाहिये ओर घह्शास्त्रों को सुनकर .उनकी आशज्ञानुसार 
आचरण करते रहना चाहिये। यही आत्मकल्याणंका सरलमार्ग है। 
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आगे गूंगा होने का कारण बतलाते हैं । 
: प्रश्न--कर्मोदयान्मे वद देव ! कस्माद | 
 जीवोड्न्यलोके भवतीह मूक ॥ 
अथ --हे देव | अब्र कृपाकर यह बतलाइये कि किस पाप- 
कर्म के उदय से यह जीव मर्कर परलोकमें गंगा होता है। 
'उत्तर--चस्तु ह्ृमक्ष्य रसनाग्रलो भा- 
द्योज्मक्षयन्मांसकलेवरादिय्‌ | 
निंग्रथसाधोरकरोत्णिन्दां | 
सृत्या स मूको भवति हयमुत्र ॥ १६॥ 
अथ ---जो मनुष्य अपनी जिद्दाकी लोलुपता के कारण 
जीबोंके मांस वा कलेवर आदि अभच्य पदार्थोक्रा भक्षण करता हे 
अथवा जो मनुष्य नि्श्रेथ मुनियों की निंदा करता है वह मनुष्य 
मरकर परलोक में अवश्य गुंगा होता है। 
भावाथ ---वोलना, बातचीत करना, खाध्याय करना 
धर्मोपदेश देना, पढ़ना पढ़ाना आदि सब्र जिह्वाइन्द्रियका काम है । 
यद्यपि भोजन का खाद भी जिह्या इग्द्रिय से लिया जाता है परंतु 
* खाद लेना मोछ्मार्गमं सहायक न होने से वह जिह्ढा इन्द्रिय का 
फल नहीं समझा जाता | इसलिये जो लोग जिह्मा इन्द्रिय की 
लोलुपता के कारण मांसादिक अभक्ष्य पदार्थों का भक्षण करते हैं 
उन्हें जिद्ठा इन्द्रिय का फल कभी नहीं मिल सकता | तथा गंगा 
' होनेसे ही उस जिहा इन्द्रिय के फल का अमाव हो सकता है। 
इसलिये ऐसे मनुष्य परलोक में गृंगे ही होते हैं । 
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इसी प्रकार साधुओंकी स्तुति कंरना, उनकी .प्ूजा बोलना आदि 

जिद्दा इन्द्रियका, फल है.। परन्तु जो मनुष्य निम्रेथ मुनियोंकी. निन्‍्दी 
कंरते हैं उनकों उंस जिह्मा इन्द्रियका फल कभी नहीं मिल सकता । 
इसलिएं, मुंनियोंकी निन्‍ंदा करनेवाले मनुष्य मकर गंगें ही होते हैं । 


अंतरव धर्मात्मा श्राव्रकोंको मुनियोक्ती निन्‍दा कमी, नहीं. करनी... - 


चाहिए और न कभी अभक्ष .पदार्थोका: भक्त॑ण करना चाहिए | 
आगे धूर्त होनेका कारण बतलाते हैं.। 
प्रश्न--कमो दयांन्मे वद देव | कस्मां-. 
. न्मृत्वां स जीवो भवतीह धूंतः ।. 
अर्थ--हे भंगवन | अंब्र कृंपाकर यह बतलाइ्ये कि किस 
पाप केर्मके उंदय से यंह जींव मरकर धू्त होंतां है । 
.. उंत्तर-मिश्याग्रेलोंभी व्यंसंनें, निर्मेग्नो | 
मास्तिकंयवांदी पंरले।कंलीपी ॥ 
इत्यादि पापस्थ वैशारसप्रमृगो | 
मृत्वा स जीवो भवतीह धूतः ॥ १७ ॥ 
अथ----जो मनुष्य, मिथ्या लोभ करता है, व्यसनोंमें सदा 
लीन रहता-है, नास्तिकवाद को: मानता है ओर परलोकको मानता , 
नहीं, ऐस्रा-मूल मनुष्य ऊपर लिखे पाप कार्योंसे वश होकर इस- 
संसार में. अत्यन्त धूत होता है। भावाथ-मायाचार करनेवाले या 
ठगई करने .को- धूत कहते हैं । धूत होना एक महापाप का. 
फल है.। क्योंकि घ॒त मनुष्य 'दूसरोंओं ठग ठगक़र महापाप उत्पन्न 
किया करता है । 
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जो लोग भूूठा लोभ किया करंते हैं अर्थात्‌ जहां लोम नहीं 
करना चाहिये:बहां लोभ करते हैं और जहां लोभ करना चाहिये, 
वहां नहीं करते। घनी मनुष्योंको धर्मकार्योंमें ही अपना रुपया 
लगाना चाहिये, व्यसनोंमें वा *चरित्रको नष्ट करने .वाले सिनेमा, 
थियेटर, आदि पापकायोंमिं अपना रुपया कमी खर्च नहीं करना 
चाहिये । परन्तु जो. लोग घंर्मकार्योंमिं तो खर्च करते नहीं ओर 
व्यसनोंमें वा. खेल तमाशोंमें हजारों रुपये खर्च कर देते हैं ऐसे 
लोग धर्मकार्योंमिं लोभ करने के कारण मिंध्यां लोभी कहलाते हैं। 
ऐसे मिथ्या लोभी मसकर धूत ही होते हैं | इसी प्रकार जो ' लोग 
जूआ, खेलना, चोरी करना शिकार खेलना, परखीहरण करना 
वेश्यासेवन करना, मद्य मांसका सेत्रन करना आदि व्यसनोंमें लगे 
रहँते-हैं वे भी मरकर धूर्त ही होते हैं | इसी प्रकार जो लोग 
मास्तिकंवादी हैं वां परलोकको नहीं मानते हैं वे भी अपने आत्मा 
की ठंगंते हैं । क्योंकि नास्तिकवादी होने से वा परलोक न मानने 
सै पुएंय पाप. मी नहीं माना जा सकता.। तथा जो लोक पुण्य 
पाप नहीं मानते हैं वे पापकायोंमिं ही अपनी निरगल प्रवृत्ति करते 

हैं। इसलिये ऐसे पापी लोग मरकर धूत ही होते हैं । 

आगे रोगी होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्ष--कमो दयान्मे बंद देव कस्मा- 

ज्जीचः स रोगी भवतीह मुत्वा॥। 
अर्था--हे भगवन्‌ ! अब. कृपाकर यह बतलाइये कि यह 

जीव किस पापकर्म के उदयसे मस्कर रोगी होता है : 
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उत्त--दत्त न दान भ्रुवि चौपधस्थ | 
. कृतापि सेवा न- च रोगिणो>स्य |: 
.कुता च-गर्वात्खलुं रोगिनिन्दा | 
मुत्वा स रोगी भवति हथंभाग्य। ॥ १८ 

अर्थ--जो पुरुष न तो कमी किसी: रोगी को ओषधिका 
दान द्वेता है, न कभी किसी रोगी की सेवा करता है. तथा जो 
अपने अमिमानसे रोगी की निन्‍्दा करता है ऐसा अभागी पुरुष 
मस्कर रोगी ही होता है। । 

भावार-इस शरीरमें अनेक रोग भरे हुए हैं और वे सब * 
पापकर्म, के उदयसे प्रगठ होते हैं | दान देना पुण्य कार्य है तथा 
जो पुरुष समर्थ होकर मी दान नहीं देता वह भी पाप ही करता 
है | जिस प्रकार मोजनदान देने से यह मनुष्य सुखी होता है 
उसी प्रकार औषघदान देनेसे यह जीव सदाकाल नीरोग रहता 
है.] इसी प्रकार रोगी पुरुष की सेवा करना मी नीरोगता का - 
कारण है-। क्योंकि जो पुरुष रोगी होता है वह बहुत ही दुःखी 
होता है उस दुःखी पुरुष के दुःख को दूर करना वा: उस दुःखकों 
दूर करने के लिये ओषधि देना वा उसको सुखी करने के लिए 
उसकी सेवा करना नीरोगताका कारण है | जो पुरुष समर्थ होकर 
भी इन दोनों कार्यों को नहीं करता, वद्द कमी नीरोग नहीं रहाँ 
सकता । परलोकमें जाकर तो वह रोगी होता. ही है इसी प्रकार 
जो पुरुष किसी रोगी की निन्‍्दा करता है बह भी पाप ही करता 
है, इसलिए वह भी परलोक में रोगी ही होता है | अतएंव 





भावत्रयफलप्रदर्शी १ 





समर्थ धनियोंको और समर्य वैथोंकों रोगी पुरुषोंके लिये औपधि- 
योंका दान अवश्य करते रहना चाहिये | तथा अपने से ' जितना 
बन सके उतनी सेवा उन रोगियोंकी करनी, चाहिये ओर रोगी 
पुरुषों को सदाकाल आश्वासन देते रहना चाहिये। रोगियोंकी 
निन्‍दा कमी नहीं करनी ज्ाहिये । 
आगे किन किन कारणोंसे दुःख देनेवाला कुटुम्ब प्राप्त होता 
: है यही दिखलाते हैं - 
प्रश्न--पापोदयान्मे चद देव ! कस्माद 
दुःखप्रदं ना लभते कुटुम्बस्‌ । 
अर्थ-हे भगवन्‌ ! अत्र कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पाप कर्मके उदयसे इस जीबको दु:ख देनेवाला कुटुम्ब प्राप्त होता है ? 
उत्त--कस्यापि जन्तो कलह मिथी यः । 
उत्पाद्य ऋत्वेति ततः कुवार्ताम । 
क॒त्वापचाद विपम हथतुष्यत्‌ | 
सच व्यथादं लभते कुटुम्बस ॥ १६ ॥ 
अथ --जो मनुष्य किसी भी मनुप्यक्ते साथ परस्पर कलह 
कराकर प्रसन्न होता है अयवा न कहने योग्य दुष्ट बचनों को 
कहकर प्रसन- होता दे वा करिसीकों भारी कलकझू लगाकर प्रसन्न 
होता है ऐसे पुरुषको परलोकमें जाकर दुःख देनेबाला बुद्ुम्तर 
प्राप्त होता है | | 
भावाथ -कुटुम्बके लोग सुख देनेके लिये होते हैं । माता 
पिता खुख देते ही हैं, भाई सुख देते ही हैं तथा स्त्री पुत्र भी 
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सुख पहुँचाते ही हैं । परन्तु जो कुंटुम्बी लोग थ्रत्येक समयमें दुःखे 
देते रहें, बुरे शब्द कहते रहें ऐसे कुट॒म्बी लोग:पाप कर्मके 'उदय 
से ही ग्राप्त होते हैं। ऐसे कुट्ठुम्बिग्रोंकी- एक भ्रेकारसे शत्रु ही 
समझना चाहिये | जो पुरुष अनेक मनुष्योंत्ते परस्पर कलह करते 
रहते हैं, एक दूसरे को लड़ाते रहते हैं ञ्र॒ एकके द्वारा. दूसरेको . 
दुःख पहुँचाते रहते हैं वा सदाक़ाल अशिष्ट. वचन कहते : रहते हैं 
वा दूसरोंप्ते कहलवाते रहते हैं, अथवा जो दूसरों की भूंडी  निन्‍्दा 
करते रहते हैं वा कराते रहते हैं, जो . दूसरों को मिथ्या कलझू 
लगाते रहते हैं वा अन्य ऐसे हीं ऐसे काम करते रहते हैं. ऐसे 
मनुष्य मरकर दुःख देनेवाले कुटुम्बियोंमें जाकर उत्पन्न होते हैं । 
तथा वहांपर अपने उस पापकर्म के उंदयसे उन कुटुब्रियों के द्वारा 
दिये हुये महाद॒:ख भोगते रहते हैं | यही समंककर. कभी किसी की 
निन्‍्दा नहीं करनी चाहिये, कभी फिसी के लिए. अशिष्ट वचन 
नहीं कहने चाहिए, ओर कभी. किसीको कलझ्क नहीं, लगाना चहिए | 
आगे. दुष्ट खभाव होनेका कारण. बतलाते हैं | ' 
प्रश्न--कर्मोदयान्मे वद देव ! कस्माद। 
..दुष्टस्वभावों भवतीह. जीव; ॥ 

अर्था--हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस पापकर्म के उदये से दुष्ट खमाववाला होता है । 

उत्त--यश्चागतः स्वश्रगतेः कुबु द्धि- 

बंध्चा नरायुः प्रथम हि. पशचातू |... 
,  मेवेत्कुमार्गी खलसंगकारी। ; 
, मुत्वा स जीवः खल .दुष्टभाव; ॥ २० ॥ 
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अथ्थ-जो पुरुष नर्कगति से आया हो, वा कुबुद्धिको धारण 
करनेवाला हो, अयवा जिसने पहले मनुष्य आयु का बन्च कर लिया 
हो ओर फिर वह कुमार्गगामी होगया हो अथवा जो पुरुष दुष्टोंकी 
संगति में रहता हो ऐसा पुरुष मरकर दुष्ट खभाव को घारण करने 
धाला होता है | 
भाषाथ--जो जीव झत्यन्त पाप करता है पह नरक में जाता 
है| तथा उन पापों के फल की परम्परा नरक में ही समाप्त नहीं 
होती किंतु नस्‍्कंसे निकलकर प्राप्त होनेवाली पर्याय में भी आती 
ही है | यही कारण है कि जो जीव अत्यन्त धोर पापों के कारण 
सातंवें नरक में जाता है बह जीव सातवें नरक से निकलकर सिंह, 
सप आदि धातक योनि में ही उत्पन्न होता है ओर वहां पर भी 
अनेक महापाप उत्पन्न कर फिर नरक ही जाता है। इसी प्रकार 
जो जीव नरक से आता है उसके परिणाम दुष्ट ही होते हैं। 
यहां पर इतना और विशेष समझ लेना चाहिए कि जो जीच 
मिथ्यादृष्टि होंते हैं वे ही जीव नरक से निकलकर दुष्ट खभाव वाले 
होते हैं | क्योंकि ऐसे मिथ्यादृष्टि जीत्रों के परिणाम नरक में भी 
दुष्ट ही रहते हैं । परंतु जिन्हें नरकमें सम्यग्दशन प्राप्त हो जाता 
है अथवा जिन्होंने नरक जानेंसे पहले भचमें नरकायु का बन्ध कर 
लेनेपर सम्यग्दशन प्राप्त किया है, ऐसे सम्यग्दृष्टियों के परिणाम 
: नरक में भी दुष्ट नहीं होते, फिर भला वहसे निकले तो वे दुष्ट 
परिणामी कैसे हो सकते हैं ? अर्थात्‌ कमी नहीं हो सकते | इस- 
लिए जो मिथ्याइष्टि जीव नरक से निकलकर उपन्न होते हैं वे दुष्ट 
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खभाववाले ही होते हैं.। अयवा पुण्यकर्म के क्षय होने से जिनकी 
बुद्धि भ्रष्ट हो जाती है तथा. बुद्धिश्रष्ट होने से जो धर्मकार्यों को 
लोपकर पापरूप काय करने लग जाते हैं ऐसे लोग भी मरकर 
परलोक में दुष्ट खभाववाले ही होते हैं | अयवा जिन जीबों ने पहले - 
तो मनुष्य आयु का बन्ध कर लिया है ओर उसके अनन्तर कुमार्गमें 
- वा अनेक प्रकार के पाप करने में प्रवृत्त हो गये हैं ऐसे जीव भी 
मर्कर दुष्ट खभाव वाले मनुष्य ही होते हैं | इसका भी कारण 
यह है कि आयुबन्ध कभी छूटता नहीं है | जो मनुष्य-आयु का . 
बन्ध हो जाता है फिर वह छूटता नहीं फिर वह मरकर मनुष्य. ही 
होता है। परन्तु मनुष्य-आयु का बन्ध कर लेनेके अनन्तर जो कुमार्ग 
गामी हो जाता है वह मलुष्य तो होता है परन्तु दुष-खभाववाला 
ही होता है तथा उस दुश्-खभाव के कारण अनेक प्रकार के पाप 
किया करता है | इसी प्रकार जो पुरुष दुष्ट पुरुषों की संगति में 
रहता है वह भी इन दुष्टों की संगति से अनेक प्रकार के पाप किया 
करता है। और मरकर दुष्ट खभाववाला होता है| यही सममकर 
श्रावकों को कुमार्ग से दुष्लेंकी संगतिसे और सब प्रकारके पापों से 
सदाकाल बचते रहना चाहिए | 

आगे भयभीत होने- का कारण बतलाते हैं । 

प्रश्न--पापोदयान्मे वद देव ! कस्मा- 

ज्जीवोभवेत्की भयवान्‌ सदा हि | 

अथ ---हे भगवन्‌ |! अबत्र कृपाकर यह बतलाइये कि यह 

जीव किस पापकर्म के उदय से भयभीत होता है । 
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उत्त--राज्ञस्तथा भूतपिशाचकानां | 
हत्वा धनादि च भय गद्य ॥ 
निष्फास्य गेहान्मनुजं च हत्या | 
मृत्वा स जीचो हि भयान्वितः स्थात्‌ ॥२१॥ 
अर्थ-जो भनुष्य किसी भी प्रकार का भय दिखलाकर 
किसी राजा का वा भूत पिशाचों का धन हरण कर लेता है वा 
किसी मनुष्य को घर से निकाल देता है वा घर से निकालकर मार 
देता है ऐसा जीव मरकर सदाकाल भयभीत रहता है । 
भावषाथ ---जो मनुष्य किसी प्रकार का भी पाप करता है 
वह पुरुष सदाकाल उस पाप के भयसे भयमीत होता रहता हैं । 
फिर भला जो राजा को भी भय दिखलाकर उसका धन हरण कर 
लेता है उंसे तो सदाकाल भयभीत बना रहना ही चाहिये | इसी 
प्रकार भूत पिशाचों का धन हरण कर लेना भी भय का कारण 
है | यद्यपि भूत पिशाचों का निजका कोई घन नहीं होता और न 
उन्हें कमी भी धन की आवश्यकता पड़ती है वे तो ब्यंतरदेब हैं, 
जो भूख की इच्छा होने पर अपने ही कंठ से करे अमृत को पीकर 
'तृप्त हो जाते हैं परन्तु जो कोई कृपण मनुप्य अपने घन को 
धर्मकार्यों में वा खाने पीने में खर्च नहीं करता है! वह मनुष्य किसी 
भी पुण्यकाय के निमित्त से वा पुण्यकर्म के निमित्तसे व्येतरदेव होता 
हकै। तथा वह देव अपने पूर्वभव में संचित किये गये घनद; 
रक्षा करता रहता है। वही घन उस ब्यंतरदेव का कहलाता है। 
जो कोई मनुष्य उस घनको भी हरण कर लेता है वह मनुप्य भी 
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इस लोक में सदाक़ाल भयभीत रहता है ओर मरकर परलोक में 
_ भयभीत ही बना रहता है । इसी प्रकार जो मनुष्य किसी भी अन्य 
मनुष्य को घंर से निकालकर मार देता है वह मी मस्कर सदाकाल 
भयभीत ही रहता है। इस संसार में अनेक ऐसे पत्ती हैं वा अनेक 
ऐसे पशु हैं जो. सदाकाल भयभीत ही बने रहते हैं। हिरण 
कबूतर- आदि पशु पच्ती सदाकाल भयभीत ही बने रहते हैं । यही 
समझकर किसी को भय नहीं दिखलाना चाहिये वा किसी का 
धनादिक हरण नहीं करना चाहिये । 
आगे अशक्त होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्ष--कमो दयान्से व देव ! कस्मा- 
ज्जीवो भवेद्बाल्यमय ह्मशक्तः | 
अथ --हे मगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह जीब 
किस पापकर्म के उदय से वालकपन से ही अशक्त होता है ? 
उत्त--निर्दोपजन्तोवसनान्नपान | 
रून्ध्वा तथा हिंसनमेव कृत्वा | 
- यध्या द्वतुष्यद्‌ शुवि हीनजन्तून्‌ । 
मृत्वा स दुश्श मवेदशक्त+; ॥ २२ ॥ 
अर्था--जो पुरुष निर्दोष जीवों के व्तरों को वा उनके अन्न 
पान को हरण कर लेता है, अथवा जो निदोष जीवों को मारकर 
संतुष्ट होता है अथवा जो छोटे छोटे जीवों फो बांधकर पकड़कर 
वा मारकर संतुष्ट होता है वह जीव मर्कर परलोक में भी दुष्ट और - 
अशक्त होता है । 
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भावाथ --अशक्त और निर्दोष जीवोंका अन्नपान रोक 
देना महापाप है | यद्यपि असमर्थ जीव कुछ कर नहीं सकते 
तथापि वे असमर्थ होनेके कारण नितान्त दुःखी होते हैं । इसलिये 
असमर्थ जीवोंकों सताना या दुःख देना महापाप कहलाता है। 
इसीग्रकार ऐसे असमर्थ जीवॉकों मारना वा पकड़कर पिंजरोंमें रुख 
लेना वा रस्सी सांकलसे ब्रांघधकर रखना भी महापाप है खतंत्र 
, उड़नेवाले जीवोंको जो बाहर आनन्द आता है वह आनन्द पिंजरों 
में बन्द होकर आराम से रहनेपर मी कभी नहीं आसकता । सोने 
के पिंजरेमं भी बन्द हुए पक्षी कारागारमें पड़े हुये मनुष्यके समान 
: महादुखी होते हैं | इसीलिए असमर्थ जीब्रोंकोी पकड़ना वांघना 
वा मारना महापाप कहलाता है | तथा उस पापकर्म के उदय से 
ऐसे जीव मरकर असमर्थ ही होते हैं। तथा पहले भवमें जिन 
जीवोंको पकड़ा था जिनको बांघा था वा जिनको मारा था वे ही 
जीव उस असमर्थ जीवको पकड़ते हैं, ब्रांधते हैं वा मारते हैं । 
'यही समझकर कमी भी असमर्थ जीवको नहीं सताना चाहिये न 
: रस्सीसे बांधना चाहिये ओर न उन्हें पिंजड़े में बन्द करना चाहिये | 
आगे कृपण होने का कारण बतलाते हैं | 





प्रश्न--पापोदयान्‍न्में चद देव ! कस्मा-- 
न्मृत्वेति जीचः कृपणो भवेत्तों । 
अथ --हे प्रमो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पाप कर्म के उदयसे यह जीव मर्कर कृपण होता है | 


.झ८ट भावत्रयफल्प्रदर्शी - 


उत्त--विध्नानि दाने .करणा न्निरोधादू । 

धर्म धनादिव्ययकतु रेव । 

धनाजने हा व विशेषलोंभा- 
न्मुत्वा स मत्य; कृपणों भर्वेत्को ॥ २३॥ 
- अथ ---जो कोई प्रुरुष दान देनेंमें अनेक विष्न करता है, 
वा धर्ममें घन खच करनेवाले को रोकता है, अथवा घनके उपाजन 
करनेमें विशेष लोभ करता है वह मनुष्य, मरकर इस प्रृथ्वी पर 

कृपण ही होता है| 

भावाथ ---अपने आत्माका उपकार वा कल्याण करनेके 
लिये तथा अन्य तपस्वी आदिका कल्याण करनेके लिये जो दान 
दिया जाता है उसको दान कहते हैं । ऐसा दान पात्रदान ही होता 
है | निम्रेथगुरुं उत्तमपात्र कहलाते हैं | उनको श्राहारादिकका 
दान देना उत्तमदान कहलाता है । सम्यरदश्टि श्रावक मध्यम- 
पात्र कहलाते हैं तथा अविरत सम्यग्द्टि जधन्यपात्र कहलाते हैं 
इनको दान देना भी मध्यम द्ान है | इसके सिवाय दुःखी जीबों 
को मोजनादिकका देना करुणा दान है श्रावक लोग जो परस्पर 
लेते देते हैं| उसको समान दान कहते हैं । ये सब दान अ्रेष्ठदान 
कहलाते हैं इसके सिवाय जिनालय, जिनग्रतिमा, तीथ॑क्षेत्र, धार्मिक 
शिक्षा धार्मिक शिक्षणके पोषक, लौकिक शिक्षा आदिके लिए देना 
मी अरष्ठदान है | जो पुरुष अ्रेष्ठद्ानमें वा पात्रदान में विध्व करता 
है वह भी मस्कर परलोकमें कृपण होता है अयवा जो कोई घनी 
पुरुष जिनालय वा जिनग्रतिमा बनवाने के लिए धन खर्च करना 
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चाहता हो ओर उसको जो कोई पुरुष रोक देता है वह भी मर 
कर कृपण ही होता है अथवा जो पुरुष धन उपाजन करनेमें 
अत्यन्त लोभ॑ करता है वह भी मरकर कृपण ही होता है । यही 
: समझकर ओछ्ठदानमें कमी विष्न नहीं करना चाहिए, धर्मकार्य को 
कभी रोकना नहीं चाहिए ओर मात्रा से अधिक लोभ कमी नहीं 
करना चाहिये | इसके सिवाय सदा श्रेष्ठदान देते रहना चाहिए, 
धर्मकार्योको करते कराते रहना चाहिए ओर अहिंसाके साघनोंसे 
घनका उपाजन करना चाहिए। 
आगे मूर्ख होने का कारण बतलाते हैं। 
, पअश्न--कर्मो दयान्से चद देव | कस्माद | 
.. जीवोन्यलोके भचतीह मूखेः ॥ 
अथ --हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीब किस पापकर्म के उदयसे परलोकम जाकर मूख होता है | 
.उत्तर--शास्त्रस्य निन्‍दा बिदुपां कृता वा। 
चित्त सुविद्यापठने न दत्तम्‌ । 
येनापसानः सुशुरोः कृत) को 
सत्वा सं मूखो भचति हयभाग्य; ॥ २४ ॥ 
अंथ ---जो पुरुष आत्मोन्नति के साधक शाखत्रोंकी निम्दा 
करता रहता है अथवा लोक हितिषी विद्वानोंकी निन्‍्द्रा किया करता : 
है अयवा जो पुरुष आत्मोन्नति के साधक शाख्रोंके पठन-पाठनमें 
अपना चित्त नहीं लगाता अथवा जो मूख श्रष्ठ वीतराग साधुत्रोंका 
अपमान करता रहता , है वह पुरुष मर्कर भाग्यहीन मर होता है । 
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भाव।थ ---इस संसारमें मोक्षकी ग्राति आक्रज्ञान से होती 
हैं तथा आत्माके यथार्थ खरूपका ज्ञान शात्रोंसे होता है | अयवा 
उन शात्रों के अनुसार आत्माके यथार्थ खरूपको बतलानेवाले 
विद्वानोंके धर्मोपदेशंसे भी आत्माके यथार्थ खरूपका ज्ञान होता 
है | अयवा चिंत्त लगाकर अब्यात्म शात्रों के पठनः पाठन करनेसे 
भी आत्माके खरूपका ज्ञान होता है| अथवा - वीतराग निर्भरथगुरु 
अपनी शान्तमुद्ासे ही मोक्षमाग का यथार्थ खरूप बतलाते रहते 
हैं | इस प्रकार ऊपर लिखे अनुसार शात्र, 'विद्वान्‌ अंव्यात्मशात्रो 
को पठन पाठन और वीतराग निम्ग्रंथमुरु ये सब मोक्षके कारण हैं । 
जो पुरुष इनकी निन्दा करता है वा इनका अपमान करता है 
अथवा शात्रोंके पठन पाठनमें आलस्य करता है अथवा इनकी 
विनय नहीं करता वह पुरुष- . मरकर अवश्य ही भाग्यहीन मूर्ख 
होता है | यही समझकर शाल्लोंकी निन्दा कभी नहीं करनी 
चाहिये, विद्वानोंकी निन्‍्दा कमी नहीं करनी चाहिये, और गुरुओं 
की नित्दा कमी नहीं करनी चाहिये । 


आगे--पराधीन होने का कारण बतलाते हैं | 


प्रश्न--कस्मिन्‌ कुकाय च क॒ते सदाय | 
जीवो भवेदेव पराश्रयः कौ ॥ 


अर्था-हे भगवन्‌ अब कृपाकर यह बतलाइये कि कौन कौन 
से कुकर्म करनेंसे जीव सदाकाल पराधीन रहता है ? 
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. “उत्त--घधल्वातिदीनानपराधमुक्तान । 
ह : स्वस्थान्‌ बलादूबन्दिगृहे निपात्य | 
रुध्वान्नपानं च तता ह्तुष्यत्‌ । 
प्राश्रय; स्यान्मनुज) से सता ॥ २७०॥ 

अथ ---.जो मलुष्य खस्थ होकर भी अत्यन्त दीन हैं और 
अपराध रहित हैं ऐसे लोगों को बलपूर्वक पकड़कर जो बंदीगृह में 
डाल देते हैं ओर फिर उन बन्दीगृह में डाले हुए मनुष्यों का अन्न 
बंदकर संतुष्ट होते हैं ऐसे मनुष्य मर्कर परलोक में पराधीन होते हैं। 

भावार्था-निरपराध जीचों को पकड़कर बन्दीगृह में डालना 
उनकी खतन्‍्त्रता का हरण कर महादुःख देना है| बहुत से लोग 
अच्छे अच्छे पक्षियों को पकड़कर पिंजड़ोंमें बन्द कर देते हैं |अनेक 
पशुओं को पकड़ कर बड़े २ जातियों के बने हुये पिजड़ों में बंद 
कर देते हैं। अपने आमोद प्रमोद के लिये अनेक पशुपक्तियों को 
पकड़कर बन्दीगृह में डाल देते हैं तथा कमी कभी समय पर उनका 
अन्न पान भी रुक जाता है, अयबा वहुत कम मिलता है जिससे 
नें पशु पत्ती बहुत दुखी होते हैं । इसी प्रकार कभी कमी राज 
कर्मचारी निरपराघ मनुष्योंको बन्दीगृह में डाल देते हैं तथा उनको 
नियमानुसार भोजन भी नहीं देते | अथवा उस भोजनमें निहृष्ट 
पदार्थ मिलाकर उसको अखाय ओर अरुचिकर बना देते हैं। 
ओर वह भोजन उन बन्दियों को देते हैं इस प्रकार वे लोग थोड़ीसी 
* सत्ता मिलजाने पर महापाप उत्पन्न करते हैं ओर उस पापके फल से 
परलोक में जाकर सदाकाल पराधीन रहते हैं | ओर जिस प्रकार 
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उन्होंने सबको दुखी किया था उसी प्रकार महादुख पाते हैं। 

आगे भोगोपभोग की सामग्री ग्राप्त होने पर भी भोगोपमोग 
क्यों नहीं कर सकते यही बतलाते हैं ! है 

प्रश्न--लब्धे सुयोग्ये सकले पदाथे । 

न जुज्यते कि बद मे क्ृपाव्धे ! 

अर्थ--हे भगवन्‌ ! कृपानिधान ! अब कृपाकर यह ब्रतलाइये 
कि समस्त सुयोग्य पदार्थों के ग्राप्त होनेपर भी यह जीव उसका 
भोगोपभोग क्यों नहीं कर सकता । 


उत्तर--कृतः कुविध्न! शयनासनादों | 
येह्व॑पचु ध्या वरभोजनादौं । . 
क्षुघातुराणां हि कृतोडपमानों । 
लब्धे पदाथ डपि न अुज्यते ते! ॥ २६ ॥ 
अथ --जो पुरुष अपनी द्वेषबुद्धि से किसी के शयन, आसन 
आदि उपभोगों के पदार्थों में विन्न करते हैं, अथवा किसीके भोजन 
आदि भोगों के पदार्थों में विश्न करते हैं अथवा जो पुरुष अत्यंत 
भूखे मनुष्यों को देखकर उनका अपमान करते हैं वे मनुष्य 
भोगोपभोग की सामंग्री प्राप्त होने पर भी उसका उपभोग 
नहीं कर सकते । 
भांवाथ --किसी के भोगोपभोगों में विश्न करने से अंतराय 
कर्मका आखंब होता है तथा वह अंतरायकर्म उदयमें आता है तब 
बह कर्म का उदय उसके भोगोपमोग में भी विश्न कर देता है। 
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इसी प्रकार भूखें, प्यासे, वख्नहीन, नंगे आदि निर्धनों का वो दुःखी 
जीवों का अपमान करने से भी विधन वा दुःखी होना पड़ता 
है। ऐसे जीव मरकर धनियों के कुल में तो उत्पन्न होते हैं तथा 
उनके हाथी, घोड़े, रथ, पियादे उत्तम उत्तम भोजन, पान, 
शयन, आसन आदि की समस्त सामग्रियां भी विद्यमान रहती हैं 
सुंदर स्रियां भी रहती हैं परंतु वे लोग अपने कर्म के उदयसे उन 
: पदार्थों में से किसी भी पदार्थ का उपभोग नहों कर सकते | वे या 
तो सदाकाल रोगी रहते हैं अथवा उनके लिए कोई ऐसा वलवान्‌ 
प्रतिबन्धक मिल जाता है .जिससे वे क्रिसी का भोग वा उपभोग 
नहीं कर सकते | यही समझकर किसी के किसी भी काम में कमी 
विप्न नहीं करना चाहिये | हां | यदि कोई किसी जीवकी हिंसा 
करता हो वा अन्य कोई चोरी व्यमिचार आदि पापकाय करता 
हो तो उसमें विन्न करना वा उसको रोक देना अंतरायका कारण 
नहीं हो सकता । क्योंकि पापकार्यों में त्रिन्न करने में मलिन परि- 
शान वा अशुभ परिणाम नहीं होते । शुभ परिणामों से ही पाप 
कार्यों की रुकावट होती है। 


आगे कुरूप होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रशन--कमों दयान्से वद देव ! कस्मादू | 
मसत्वा कुरूपो भचषतीह जीवः ॥ 


५ > बतलाग्ये कि 
अथे-हे भगवन्‌ | अत्र कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीव किस पापकर्म के उदय से कुरूप होता है। 
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उत्त--कुरूपजीवस्य कृतापमोना- 
दारोपणाद्‌ दिव्यतनों मलादेः । 
तद्र पहान्ये च कतग्रयासात्‌ । 
सत्वा कुरूप।ः से भवेदभागय। ॥ २७ ॥ 
अथ---जो पुरुष किसी कुरूपी जीव का -अपमान-करता है 
अथवा किसी के सुन्दर शरीर में किसी प्रकार मल लगाकर उसे 
विगाड़ना चाहता है अथग्ना किसी के सुंदर शरीर की सुंदरता 
विगाड़ने के. लिए किसी भी प्रकार का कुत्सित प्रयत्ञ करता है, वह 
पुरुष मरकर भाग्यहीन कुरूपी होता है । 
भावाथ-इस संसार में ऐसे भी जीव हैं जो दूसरों की 
संदरता को नष्ट करने के लिए भारी प्रयज्ञ करते हैं | यदि किसी 
सदर पुरुष का अंग वा उपांग. बिगड़ जाता है तो बड़े प्रसन्न होते 
हैं ओर वह जब कुरूपं हो जाता है तव उसका अपमान करते हैं। 
किसी दूसरे के सुन्दर पुत्र के शरीरमें कालोंड लगाकर वा विढंगे वल्न 
पहनाकर उसका रूप ढकना चाहते हैं ता विगाड़ना,- चाहते हैं 
अथवा अपनी हानि उठाकर भी दूसरे के सुन्दर शरीरके अड्ढ उपाड़ 
बिगाड़कर उसे कुरूप बनाना चाहते हैं, ऐसे लोग मरकर अपने 
दुष्ट खभाव के कारण कछुबड़े, काने, लूंले, लड़ढ़े, कंजे, काले 
कुरूपी ही होते हैं | अतएव श्रावकों को अपने दुष्टपरिणाम कमी 
नहीं करने चाहिए ; अपने परिणाम सदा शुभ ही रखने चाहिये | 
आगे जो पुरुष श्रेष्ठ पदार्थों के होते हुए भी उनका उपभोग 
नहीं कर सकते उसका कारण बतलाते हैं । 
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: अश्न---सहस्तुभार्या दिकविद्यमाने | * 
कि भ्ुज्यते नेव गुरो ! वदाद्य ॥ 
अथ --हे गुरो | अब कृपाकर यह ब्तलाइये कि सुन्दर भार्या 
आदि श्रेष्ठ पदार्थों के विद्यमान होते हुए भी यह जीव उनका 
_ उपभोग. क्यों नहीं कर सकता ! 
' . अत्तर--हुष्टवा परेपां प्रियवस्तु सार्या:। 
चित्त 5पि तोषो हृदि यस्य नास्ति ॥ 
तत्सेवनेच्छा खछु पैसि तेन । 
न झुज्यते सत्यपि सत्पदा्थ ॥ १८ ॥ 
अंथ ---जो पुरुष दूसरोंकी सुन्दर लियों को देखकर अथवा 
किसीके श्रेष्ठ पदार्थ देखकर अपने हृदय में संतोप धारण नहीं करते 
अथवा उनके सेवन करने की इच्छा करते हैं वे पुरुष परलोक में 
जाकर अपने घर उत्तम से उत्तम पदार्थ रहने पर भी अथवा सुन्दर 
से सुन्दर स्त्री रहनेपर भी किसी का उपभोग नहीं कर सकते | 
भावाथ ---संसारमें जो जो पदार्थ प्राप्त होते हैं वे सत्र 
अपने अपने कर्मके उदयसे प्राप्त होते हैं। पुण्यकर्मके उदयसे श्रेष्ठ 
पदार्थ प्राप्त होते हैं । और पापकर्मके उदय से अनिष्ट पदार्थ प्राप्त 
होते हैं.। ऐसी अबस्थामें किसीके श्रेष्ठ पदार्थोंको देखकर संतुष्ट न 
होना था असंतोष धारण करना -हृदय की अज्ञानता है। इसी 
अज्ञानता' से महापाप उत्पन्न होते हैं तथा इसी अज्ञानता के 
कारण कितने ही लोग दूसरे के श्रेष्ठ पदार्थों को वा दूसरोंकीं सुन्दर 
स्त्रियोंको सेवन करनेकी इच्छा करते हैं | परंतु अपने पापकर्म के 
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: डदय से वे ऐसे पदार्थोका उपभोग तो क्या कर सकते हैं किन्तु 
उन पापकर्म करने की इच्छासे ये ऐसे पापकर्मों का बन्ध करते हैं 
* जिससे वे प्रर्लोक में जाकर रोगी या नपुंसक होते हैं और इसी 
कारण से वे न तो अपनी ही सुन्दर स्त्रियों का उपभोग-कर सकते 
हैं ओर न अपने घर में रहनेवाले अन्य पदार्थों का उपभोग का 
सकते हैं | अतएव दूसरे के पदार्थोको देखकर. कभी, असंतोष. 
धारण नहीं करना चाहिये | ह 
आगे कोधी होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रक्ष--कर्मोदियान्यों वद देव ! कस्मा । 
दत्यन्तक्रोधी भवतीह जीव ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर बतलाइये कि यह जीव किस 
पापकर्म के उदय से अत्यंत क्रोवी होना है। 
उत्त--क्रोधी स्वयं कुप्यति वा ब्तुष्यत्‌ 
क्रध्यन्तमेचापि मिथो विलोक्य । 
पूर्वोक्तसंस्कारवशात्‌ स कोपि | 
भवत्यवश्यं भवदुःखभोगी ॥ २६ ॥ 
अथ ---ज़ो पृरुष अत्यंत कोधी होते हैं ) अथवा जो दो 
चार भनुष्यों को परस्पर कोध करते हुये देखकर वा लड़ते हुये 
देखकर संतुष्ट होते हैं ऐसे पुरुष अपने पहले के संस्कारके निमित्तसे 
अत्यंत क्रोधी होते हैं ओर फिर संस्कारके महादुःख मोगा करते हैं । * 
भावाथ ---क्रोघका होना समस्त पापोंका कारण है। कोधी 
मनुष्य अन्य अनेक जीवों की हिंसा करता है, यहां तक कि कमी 
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कभी वह कोघकें आवेशमें आकर अपनी आत्महत्या भी कर लेता 

है | इस संसारमें आत्महत्या महापाप मानी जाती है और इसीलियें 
यह नरक का कारण कही जाती है। इससे सिद्ध होता है कि 
कोष करना महापाप का कारण है। जो लोग पहले भव में 
अत्यन्त कोध करते हैं वा दूसरों को लड़ते कगड़ते देखकर दूसरों को 
कोघ करते देखकर, प्रसन्न होते हैं, अथबा जो तीतर बटेरों को 
लड़ाकर वा अन्य पशुओं को लड़ाकर प्रसन्न होते हैं | ऐसे मनुष्य 
उस पाप के कारण अत्यंत कोधी मनुष्य होते हैं | अत एवं भव्य 
जीवों को कोध कभी नहीं करना चाहिए, कोध से सदा बचते 
रहना चाहिये | 

आगे निंदनीय होने का कारण बतलाते हैं | 

प्रक्ष-पापोदयान्मे वद देव ! कस्माद | 

निद्यो भवेच्चान्यभञे हि जीव; ॥ 


अथे-हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
परलोकमें जाकर किस पापकर्मके उदय से अत्यन्त निंदनीय होता है। 


उत्त---तपःप्रदोप॑ च हटात्प्रसाय । 
यः कीतंये वापि धनं ससज ॥ 
पापण्डिसाधो रकरोस्प्रशंसां । 
निद्यो भवगेच्चान्यभवे स म॒त्वा ॥ ३० ॥ 


अथ ---जो पुरुष हठपूर्वक तपश्चरणमें दोप लगाता है, वा 
केबल अपनी कीर्ति के लिए अपना धन खर्च करता है। अववा 
जो पाखंडी साधुओं की प्रशंसा करता रहता है वह पुरुष मरकर 
अन्य भवमें जाकर अत्यन्त निंदनीय होता है। 
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भायाथ--यह नियम है कि जो पुरुष दूसरों की कूठी निदा 
करता है वह खयय॑ निंदनीय होता है) फिर मला जो पुरुष 
मोक्ष के साक्षात्‌ कारण ऐसे यथार्थ तपश्चरण में दोष लगाता हैवा 
उस तपश्चरण को धारण करनेवाले तपस्वियोंमें दोष लगाता है वह 
अवश्य ही अत्यन्त निंदनीय होता है। श्रेष्ठ तपश्चरण वा श्रेष्ठ 
तपस्वियोंमें दोष लगाना मोक्ष से घृणा करना है। इसलिए ये दोनों . 
ही कार्य अत्यन्त तीव्र-मिथ्यात्वकर्म के उदय से ही होते हैं तथा 
इनसे भी फिर और अधिक तीज्र मिथ्यात्वकर्म का बन्च होता है। 
उस तीत्र मिथ्यात्वकर्मके उदयसे वह जीव मरकर अत्यन्त निदनीय 
योनि में उत्पन्न होता है अयवा खय अत्यंत निंदनीय होता है। 
अथवा जो पुरुष अपने धन को धर्मकार्यों में खर्च न कर केवल 
अपनी कीर्ति के लिए खर्च करता है, अयबा मिथ्यातपश्चरण 
करनेवाले पाखंडी साधुओं की जो प्रशंसा करता है वह भी मरकर 
निंदनीय होता है। इसका भी कारंण यह है कि घन की प्राप्ति 
धर्मसे होती है । धर्म से ग्राप्त हुए धनको धर्ममें ही खर्च करना 
चाहिए । जो पुरुष अपने घन को धर्म में खर्च करते हैं उनको 
विशेष पुण्यकर्मकी ग्राप्ति मी होती है और कीर्ति भी होती है। 
परतु जो पुरुष केवल कीर्ति के लिये अपना घन खर्च करते हैं 
उस घनको धर्मकार्य में नहीं लगाते ऐसे पुरुषों का धन भी नष्ट 
हो जाता है, कीर्ति के बदले उनकी अपकीर्ति होती है और ऐसे 
पुरुष मरकर अत्यन्त निंदनीय होते हैं | इसी प्रकार मिथ्या्ष्टि 
तपस्वियों की प्रशंसा मिथ्यादृष्टि ही करते हैं और उसी मिथ्यात्व 
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कारण थे निंदनीय होते हैं। यही समझकर श्रेष्ठ तपश्चरण में कमी 
दोष नहीं लगाना चाहिए, मिथ्या तपस्वियों की प्रशंसा कमी नहीं 
करनी चाहिये | ओर अपना घन केबल घर्मकार्यो में ही लगाना 
चाहिये । 
आगे आदर सत्कार ग्राप्त न होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--सुयाचमाने लभते न मान | 
.. कि कारण तत्र बद प्रभो | मे । 
अथ --..हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि बहुत से 
लोग अपने आदर सत्कार की याचना तक करते रहते हैं तंथापि 
उनको आदर सत्कार प्राप्त नहीं होता इसका क्या कारण है ! 
उत्त--विद्याभिमानान्न जुतिः स्तुतियें: 
कृता न साधोषिनयोपचारः | 
धर्माहिरुद्धापि छृता प्रवृत्ति: | 
सुयाचमाने लभते न मानम्‌ | ३१ ॥ 
अर्थ--जो पुरुष अपनी विद्या के अमिमान से न निग््रथ 
बीतराग साधुओंको नमस्कार करते हैं, न उनकी स्तुति करते हैं न 
उनका विनय करते हैं और न उनकी सेवा करते हैं, तथा जो पुरुष 
सदाकाल धर्म के विरुद्ध प्रवृत्ति करते रहते हैं ऐसे पुरुष याचना 
करने पर भी आदर सत्कार को प्राप्त नहीं होते । 
भावाथ --मोक्षमार्ग में विद्या का कुछ मूल्य नहीं है। मोक्त 
मार्गम तो सम्यकूचारित्र का मूल्य है| पहले खर्ग का इन्द्र अंग 
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पूर्व का पाठी होता है तथापि वह हाल के दीक्षित हुये मुनि को 
नमस्कार करता है। इससे सिद्ध होता है इस संसार में सम्पक्‌ 
चारित्र ही पूज्य है। ऐसे सम्यक चारित्र को धारण करनेवाले साधु- 
ओंको जो पुरुष अपनी विद्याके अमिमानसे वा धनादिकके अमि- 
मान से नमस्कार नहीं करता है वा उनकी स्तुति नहीं करता है 
अंथवा उनका विनय नहीं करता है वा उनकी सेवा नहीं करता. 
ऐसा पुरुष मरकर दूसरे जन्म में जाकर इतना निम्न अणी का 
होता है कि आदर सत्कार की अत्यन्त लालसा करने पर भी 
वा आदरं सत्कार की याचना करने पर भी कोई भी पुरुष उसका 
आदर सत्कार नहीं करता | इसी प्रकार जो पुरुष धर्म के विरुद्ध 
प्रवृत्ति करता है, देव-शात्र-गुरु का विनय नहीं करता वा व्यर्थका 
अभिमान करता रहता है वह पुरुष भी मर कर नीच मनुष्य 
होता है, ओर फिर कोई भी जीव उसका आदर सत्कार नहीं 
करता । इसलिये भव्यपुरुषों को कमी अभिमान नहीं करना 
चाहिये तथा देव शात्र गुरु का कमी अविनय नहीं करना चाहिये। 

आगे शत्रादिकसे मरनेका कारण बतलाते हैं | 

: प्रश्न-पापोदयान्मे चंद देव ! कस्मात्‌ । 
शस्त्रास्त्रयोगादू ग्लियते हि जीवः ॥ 

अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापकर्म के उदय से यह जीव श्र अख्न से मांरा जाता है। 

उत्तर--बधस्य शंसाप्यनुमोदनादिः | 

कुतोपदिष्टरच वधाद्य पायः ॥ 
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दुष्ट चरित्र चरितं चयेन। 
स्‌ चान्यशम्त्रेग्रियते मनुष्यः || ३२ ॥ 

अर्थ-जो मनुष्य जीबों की हिंसाकी प्रशंसा करते हैं, वा 
उसकी अनुमोदना करते हैं, अथवा जो हिंसा के अनेक उपाय 
बतलाते हैं, वा जो अनेक प्रकार के दुष्ट चरित्र करते रहते हैं 
ऐसे जीव प्रायः दूसरों के अख्न श्रों से मारे जाते हैं । 

भावाथ ---जीबों की हिंसा करना महापाप है और साज्षात्‌ 
नरक का कारण है | जिस प्रकार जीवों की हिंसा करना महापाप 
है उसी प्रकार जीवों की हिंसा की ग्रश्सा करना वा हिंसा की 
अनुमोदना करना अथवा उस हिंसा के उपाय बतलाना आदि 
सब महापाप माने जाते हैं । जो पुरुष इन महापापों को करता 
है वह अवश्य ही अखन शत्ोंसे मारा जाता है इसका भी कारण यह 
है कि असर शखसे मारा जाना भी महापापकर्मक्रे उदयसे होता हैँ 
ओर उस महापापका बन्ध हिंसा करनेसे ही होता है। अथवा ऐसा 
महापाप दुष्टचारित्रको घारण करनेसे भी होता है | सातों व्यस- 
नोंका सेवन करना दुष्टचरित्र है, देव शातत्र गुरु में मिथ्यादोष 
लगाना, वा उनकी आज्ञाके विपरीत चलना महापाप है। शा्रोके 
विपरीत अर्थ लगाकर विपयणों को पुष्ट करना भी महापाप है| 
इन सब पापोंके उदयसे यह जीव अख्न शखोंसे मारा जाता है । 
यही समझ कर भव्यजीबों को हिंसादिक दुष्कर्म कमी नहीं करने 
चाहिए | | 

आगे चोर होने का कारण बतलाते हैं । 
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प्रक्ष--कर्मोदयान्मे चंद देव ! कस्मा- 
ज्जीवः परत्रापि भवेद्धि चोरः ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ ! अब्र कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापकर्मके उदयसे यह जीव परलोकमें भी जाकर चोर:होता है । 
उत्त--चौरस्य शेसाप्यनुमोदनादिः | 
चौरप्रयोगोडपि कृतथ येन ॥ 
इच्छा परेपां वहुरत्नंराज्ये । 
मत्वा से चौरो भवति हमाग्यः ॥ ३३ ॥ 
'अंथ ---जो पुरुष चोरोंकी प्रशंसा करता है वा उनकी वा 
उनके द्वारा की हुई चोरीकी अनुमोदना करता है अथवा चोरी का . 
प्रयोग बतल्ञाता है वा दूसरों के अनेक रनों की वा किसी राज्य 
की इच्छा करता है वह मनुष्य मरकर अवश्य ही भाग्यहीन चोर 
होता है | 
.. भावाथ --जो पुरुष अधिक लोभी होता है, सदाकाल 
दूसरे के धन, धान्य, रत्न, राज्य, आदि को हड़पने की इच्छा 
करता रहता है, अयबा उनको चुराकर अपना करना चाहता हे, 
अथवा उनको चुराकर लाने का उपाय बतलाता है वा प्रसिद्ध 
चोरोंकी प्रशंसा करता है, वा उनकी अनुमोदना करता है, 
अथवा चोरी के पदार्थों को अपने घर में रखता है अथवा ओर 
भी चोरी से प्रेम रखनेवाले कार्यों को करता है | वह मनुष्य 
मरकर अगले भव में भी चोर ही होता है | यहां पर इतना ओर 
समझ लेना चाहिये कि चोरी जैसे कार्य अम्याससाध्य होते हैं 
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ओर इन क्रा्मोरमे पूर्व जन्म का संस्कार भी काम देता है। अम्यास 
साथ्य:जितने .कार्य हैं उनमें पूर्व संस्कार अवश्य काम देता है 
'ऐसे कांय पृर्वसंस्क्रार से बहुत शीघ्र आजाते हैं | इसलिये भव्य 
जीबों को बुरे कामों -का अभ्यास कभी नहीं करना चाहिये और 
'न उसकी कभी अनुमोदना करनी श्वाहिये | 
.... आगे :क्रियाहीन होने का कारण बतलाते;हैं | 
अश्नं--पापादयान्पेखद देव ! कस्मात्‌ । 
“क्रियाविहीनों हि भवेन्मेनुष्यः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ [अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
"पापकर्म के उदय- से यह मनुष्य' क्रियाहीन होता है | 
उत्तर--येन क्रियाहीननरप्रशंसा । 
क॒ता क्रियायुक्तनरप्रणिदा.॥ 
विचारशुन्था विपमा प्रवृत्तिः |. 
क्रियापिहीन! स भवेदधर्मी ॥ ३४-॥ 
अथ--जो मनुष्य इस जन्म में. क्रियाहीन मनुष्यों की प्रशंसा 
करता रहता है, क्रियाओं को पालन करनेवाले मनुष्यों .की निंदा 
किया करता है ओर जो खयय॑ विचाररहित शात््र प्रतिकूल प्रदृत्ति 
करता रहता है. वह अधर्मी मनुष्य परलोक में जाकर अवश्य ही 
क्रियाहीन होता हे । 
भसावाथ --यहां पर क्रिया शब्द का अर्थ क्रियाकांड है | 
भगवान मगवन्त की पूजन करना, साधुओं की सेवा सुश्नपा 
करना, - सामायिक, ग्रतिक्रण, खाध्याय करना, यवासाध्य ब्रत 
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उपवास करना, दोनों समय भगवान्‌ भगवंत का दर्शन करना, 
सूतक, पातक मानना, यज्ञोपवीत धारण करना, तिलक लगाना, 
तथा अन्य समस्त शाल्रोक्त क्रियाओं का करना, क्रियाकांड कह- 
लाता है । क्ियाओं के करने से धर्म की दृद्धि होती है, आत्मा 
की पवित्रता होती है और सम्यग्दशन की स्थिरता होती है। जो 
पुरुष इन क्रियाओं को नहीं मानता उसे तीव्र मिथ्यादष्टि समझता 
चाहिये | ऐसा मिंथ्योद्ष्टि पुरुष अपने तीत्रमिथ्यात्व के उदय से 
इन कियाओं की निंदा करते हैं, इनको ढोंग बतलाते हैं ओर इन 
क्रियाओं के पालन करनेवालों की निंदा करते हैं। इसी प्रकार 
जो पुरुष उनके ही समान नास्तिकवादी भिथ्यादष्टि हैं जो क्िया- . 
कांड को सर्वथा नहीं मानते उनकी ग्रशंसा करते हैं | अथवा दान 
पूजन आदि धार्मिक क्रियाओं का निषेध करते रहते हैं ऐसे पुरुष 
मरकर अवश्य महा अप्र्मी और किया संस्कारों से रहित म्लेच्छ 
होते हैं | अथवा नरक वा तियच योनि में उत्पन्न होते हैं जहां 
किसी प्रकार की क्रिया संस्कार नहीं करने पड़ते | यही सममक्कर 
भव्य जीवों को इन क्ियाकांडों का पालन अवश्य करते रहना 


के 


चाहिये !. 
आगे पुत्र के वियोग का दुःख किस कारणा से होता है 
यही दिखलाते हैं । 
प्रश्त--कस्मिन्‌ छुकुत्ये च क॒ते भवेत्को । 
मातुः पितुः पुत्रवियोगदःखम्र । 
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अथ-हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि ऐसे 
औनसे कुकर्म हैं जिनके काने से माता पिता को पुत्र के “वियोग 
होने का दुःख प्राप्त होता है । । 


उत्त--मातुः पितुः स्नेहकरीं भ्रव्ृत्ति । 
इंष्ट्वे्यकुप्यद्धि सघर्मिणयं वा । 
द्रोहं व्यथादं प्रविकाक्य तुम्ये- । 
दित्यादि पापाद्वियसी वियाग; ॥ ३५ ॥ 


अर्थ---जो पुरुष माता पिता को स्नेह करनेवाली प्रवृत्ति को 
देखकर कोषित होता है अथवा धर्मात्मा भाइयों के परस्पर अनु- 
राग को देखकर कोधित होता है ओर जो अत्यन्त दुःख देनेवाले 
परस्पर के ईर्ष्या ढ्वेप को देखकर संतुष्ट होता हैं ऐसा पुरुष ऊपर 
लिखे पापों के फल से पुत्र पौन्नादिक के वियोग के दुःख को प्राप्त 
होता है । 

भावार्शध---यह मोह के कारण अनादिकाल से लगा हुआ 
है । इसी मोह के कारण माता, पिता, भाई, अन्धु, पुत्र, पौत्र आदि 
कुठुम्बी लोगों में परस्पर प्रेम हुआ करता है । उस प्रेम के कारण 
ही किसी का भी वियोग होने पर यह जीव दुःखी होता है | इन 
सबमें भी पुत्र का बियोग. विशेष रीति से दुःख देने वाला होता है। 
परंतु धर्मात्मा पुरुषों में जो परस्पर प्रेम होता है वह मोह से नहीं 
होता है| किन्तु धर्म के अनुराग से होता है ऐसे घर्मानुगुग को 
देखकर कोघ करना वा उनमें द्वेष फैलाने का प्रयत्न करना महा 


न 
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पापका कारण है | ऐसे पापों से हीः पुत्र पौत्रों: का वियोगः देखना 
पड़ता है | इसी ग्रकार जो पुरुष महादुःख' देने वाले परस्पर के 
विरोध को देखकर संतुष्ट होता है वह भी परलोक में जाकर 
ही विषम वियोगों को सहन करता रहता है। अतए्‌व माता 
विता के श्रेम में वा धर्मात्माओं के अनुराग में कभी विष्न नहीं 
डालना चाहिए | ह 
आगे भाई भाइयों के विरोध का कारण बतलाते हैं ।' 
प्रकश्ष--नान्यत्प्रियं वंधुसंमं हिं वस्तु | 
कर्थं पुनश्चास्ति मिथो विरोधः ॥ 
 अरथ'-हें भंगवन्‌ ! अब कृपाकेरं यह बतलाइये कि इस 
संसार में भाई के समान अन्य कोई प्रिय पदार्थ नहीं है, ऐसा होने 
पर भी फिर भाई भाइयों में परस्पर विरोध क्यों होता है £ 
उत्त--मिथः स्वबंधोः पंशुपश्षिकाणां | 
यः कारयित्वा कलह विपादम्‌ ॥ 
कृसेंत्य॑तुष्यत्‌ स्वजनापेमान | 
तस्यान्यजीवरसंय भवेद्विरोध: ॥ २६ ॥ 
अथ --जो पुरुष भांई भाइयों में वा पशु पक्तियोंमें परस्पर . 
कलह बा विंषाद उत्पन्न कंर प्रसन्न होता है अथवा जो अपने भाई 
बन्धुओं का अंपम्रान करते हैं वे जीव परलोक में भी जाकर अपने 
भाई बन्धुओं से विरोध करते रहते हैं । 
आंवाथ ---जैर विरोध का संस्कॉर जन्म जन्मांतर तक जाता 
है। इसका मी कारण यह है कि कोघ करने से वा परस्पर बेर 
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विरोध रखने से चारित्रमोहनीय  कर्मका बन्च होंता है। तथा 
चारित्रमोहनीय कर्मकी उत्कृष्टस्थिति चालीस कोड़ा कोड़ी .सागर 
है | अर्थात्‌ आवाधाकालको छोड़ कर इतने दिन तक वह कर्म 
अपना फल देता रहता है |. इतने दिन तक यह जीच्र जितने 
जन्म धारण करता है उन समस्त जन्मों में उस एक वार बन्च किये 
कर्म का फंल इस जीव को प्राप्त होता रहता है.। देखो, कमठने 
अपने भाई से विरोध किया था बह विरोध कमठके जीव की ओर 
से ही कितने ही भवतक चलता रहा तथा अन्त में भगवान्‌ 
पाश्वनाथके मोक्ष होने पर छूटा । यही समझकर भव्यजीबों को 
परस्पर कमी बैर विरोध नहीं करना चाहिये | 
आंगे-माता पुत्रका विरोध क्‍यों होंता है सो दिखलाते हैं । 
प्रश्न--कर्मो दयात्स्याद्‌ बद देव ! कस्मादू । 
सातुः सुपुत्रस्य सिथो विरोध ॥ 
अरथ--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि श्रेष्ट 
पुत्र ओर माता का परस्पर विरोध क्‍्यों' होता है । 
उत्त--मातुः सुपुत्रस्य सिथो . विरोध॑। 
य; कारयित्वा विषमापसानात्‌ ॥ 
मातुइ्च तुष्येद विदुपो5पि सन्तो- | 
मात्रा सम तस्थ मिथो विरोध: ॥ ३७ | 
अथ --.जो पुरुष माता और सुपुत्रका विरोध करा देता है, 
अथवा जो माताके घोर अपमानसे सन्तुण्ठ होता है अथवा विद्वान 
पुत्र के घोर अपमानसे सन्तुए् होता है ऐसा पुरुष परलोकर्म जाकर 
माताके साथ विरोध करता रहता है । 
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भाषाथ-जो पुरुष जैसा कार्य करता है उम्तको वैसा ही 
फल मिला करता है। इस संसार में माता पिता दोनों ही पृज्य 
माने जाते हैं । दोनों ही गुरु हैं | पृत्रको सदाकाल उनका आदर 
सत्कार करते रहना चाहिये उनकी सेवा सुश्नषा करनी चाहियें। 
परन्तु जो पुरुष अपने माता पिताओंसे, लड़ते कगड़ते रहते हैं 
वा उनको दु:ख देते हैं वा उनके अपमानसे, उनके दुःखसे प्रसन्न 
होते हैं अथवा जो अपने विद्वान्‌ पुत्रपर भी प्रेम नहीं करते उसके 
साथ भी बैर विरोध करते हैं ऐसे जीव परलोक में भी जाकर 
लड़ने मंगड़ने वाले होते हैं तथा उनके साथ सब कोई वैर विरोध 
वा लड़ाई झगड़ा करता रहता है । यहां तक कि यदि ऐसा जीव 
मरकर किसी की माता होती है तो वह अपने श्रेष्ठ सुपुत्न से भी 
लड़ती रहती है | यही सममक्तर किसी के साथ वैर विरोध नहीं 
करना चाहिये | न्‍ 
.. आगे--यदि किसी खत्री के गर्भ में भाग्यहीन पुत्र आता है 
_ तो वह कैसे जाना जा सकता है ऋ यही बतलाते हैं । 

प्रश्न--सुभाग्यहीनो हू दरेडस्ति पुत्र; 

कथं प्रभो ! ज्ञायत एव नार्याः 

अथ ---हे प्रमो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यदि 
किसी ख्री के गर्भमें कोई भाग्यहीन पुत्र आया हो तो बह कैसे 
मालूम हो सकता है | 

उत्त--मातुश्च यम्या. गमनात्सुगर्म । 

ह्यापन्मिथः स्यात्कुमतिः पितुश्च ॥ 


अरममका.... उधम 
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अभक्ष्य भक्ष च सवेद्धि भावों। 
हीत्यादि चिन्हेस्तनयो हाभाग्य; ॥ ३८ ॥ 
अथ ---जब कोई पुत्र किसी माता के गर्म में आवे और 
उसके आते ही मातापर अनेक आपत्तियां आजांय अथवा पिताकी 
चुद्धि विपरीत हो जाय वा माता पिता दोनोंकी बुद्धि अभच्य भच्ण 
में लग जाय अथवा उन दोनों की बुद्धि ऐसे ही निक्ृष्ट कार्यों में 
लग ज़ायु तो इन चिह्नोंत्ते समक लेना चाहिये'कि इसके गम में 
भाग्यहीन पुत्र है। 
भावाथ --गर्भ में जैसा पुत्र आता है माता पिता के भाव 
. भी बैसे ही हो जाते हैं | तथा विशेषकर माताके भाव तो वैसे हो 
ही जाते हैं | यदि गर्भ में धर्मात्मा पुत्र होता है तो तीर्थयात्रा, देव 
पूजन, मुनिदशन, पात्रदान आदिके भाव होते हैं | यदि गर्भ में 
'बीरपुत्र हो जाता है तो शत्रुओं को विजय करने के भाव होते हैं 
यदि गर्भ में दरिद्रपुत्र आता है तो उसकी माताके परिणाम दरित्े 
ः रूप हो जाते हैं, अभक्ष्य पदार्थोक्रो भक्तण करने के परिणाम हो 
जाते हैं अथवा फटे पुराने वख्र पहनने के परिणाम हो जाते हैं । 
गभ के समय में माता के जैसे परिणाम होते हैं उनसे ही गभ में 
आये हुए पुत्र का भाग्य जाना जा सकता है। 
आगे पिता पुत्र के विरोध का कारण बतलाते हैं । 
अश्न---पापोदयान्में चंद देव ! कस्मात | 
पितुः सुपुत्नस्य मिथश्च वरम्‌ ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि पिता 
पुत्र का विरोध किस पाप कर्म के उदय से होता है | 
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उत्त--य; फारयित्या पिपर्म विवाद | 
:. पत्रा सम युत्रकलि च दृष्ट वा ॥ 
' . तुम्येन्न कुर्याद्विनय. . शुरोश्च । 
' पापादसुष्मान्च सिथी विरोधी ॥ ३९॥ 
अथ--जो पुरुष एक दूसरे के सांथ भारी विवाद कराता 
रहता है, जो पिता के साथ होनेवालीं पुत्रकी ' कलह को देखकर 
अत्यन्त प्रसन्न होता हैं वा जो गुरुजनों की विनय नहीं करता 
वह पुरुष इन पापकर्मों के उदय से परस्पर विरोध करने वाला 
उत्पन्न होता है । जन 
भावाथ --जो पुरुष इस भव में माता पिता के साथे वा 
. विशेष कर' गुरुके साथ विरोध करता है,' उंनका विनय नहीं 
करता, वा उसके साथ वाद विवाद करता है, वा'किसी पिता 
पुत्रके लड़ाई काड़े को देखकर प्रसन होता है अथवा ओर भी 
ऐसे ही ऐसे काम करता है वह पुरुष परलोक में भी अपने पिता 
के साथ वा गुरुजनों के साथ अथवा पुत्र वा शिष्य के साथ सदा- 
काल विरोध करता रहता है। अथवा सब से लड़ता झागड़ता 
रहता है। यही समझकर किसी के साथ भी लड़ाई भागड़ा नहीं 
करना चाहिये | ॥ 
आगे लड्जड़ा होने का कारण बतलाते हैं । 
प्ररन--कर्मोद्यान्मे वद देव कस्मात्‌ । 
पादेन खंजो भवतीह जीव | 
हे अध्‌ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह ' बतलाइये कि यह 
जीव किस पापकर्म के उदय से लड्ढड़ा होता है'। ४ ' 
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उत्त--छिन्नौ परेषां चरणों च हस्तौ | 
येनास्त्रशस्त्र: करणेउपि नेत्रें ॥ 
'मारादपांगे च तिरस्करोति । 
पादेन खंजोी भमवतीह जीव: ॥ ४० ॥ 
अथ ---जो पुरुष अपने अब शब्रोंसे दूसरों के हाथ पैरों 
को काट डालता है, अथत्रा कान नाक काठ लेता है वा नेत्र 
फोड़ देता है अयबा जो अपने अमिमान से लूले लड्ढड़े आदि 
पाड़ पुरुषों का तिरस्कार करता है बह ८रुप मरकर लूला 
लड्डंड़ा वा अपाजड़् होता है । 
भावाथ ---जिस पुरुष के हाथ पैर कट जाते हैं वह पुरुष 
बहुत दुःखी हो जाता हैं। वह पुरुष आने जाने से भी लाचार हो 
जाता है खाने पीनेसे भी लाचार हो जाता हे, द्रव्य कमाने से मी 
लाचार होजाता है तथा प्रायः सब्र कामोंसे लाचार हो जाता हैं । 
ऐसे पुरुष को प्रत्येक कार्य के करने में महादु:ख होता है। जो 
पुरुष ऐसे दुःखी पुरुषों का तिरस्कार करता है अथवा अन्य पुरुषों 
के हाथ पैर काटकर इस ग्रकार दुःखी वना देता है, वह पुरुष भी 
मस्कर परलोकमें लूला लड्ढड़ा होकर दुःखी होता है। यही समझ 
कर कभी किसी जीव को किसी प्रकार का दुःख नहीं देना चाहिए, 
सबको अपने सुखी बनाने का प्रयत्न करते रहना चाहिये । 
.. आगे नरक जाने का कारण वतलाते हैं । 
प्रश्न--पापोदयान्से बंद देव | कस्मात्‌ । 
स्याच्छवन्नगामी मनुजश्च सृत्वा ॥ 
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अथ--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीव किस पाप कर्म के उदयसे मरकर नरक गामी बन जाता है 
अर्थात्‌ किस किस पाप के करने से नरक जाता है। - 
उत्तर--अत्यंतकोपादसुहिंसनाद्वा.ै। 
देवस्य धमंस्य गुरोविरोधात ॥ 
बन्धोः सम॑ वरविरोधयोगात्‌ । 
स्पात्पापमू तिनरकस्थ गासी ॥ ४१.॥ 
अथ ---जो पुरुष अत्यन्त क्रोध करता है वा ग्राणों का धात 
करता रहता है अथवा जो पुरुष देव धर्म गुरु का विरोध करता 
रहता है वा अपने भाइयों के साथ बैंर विरोध करता रहता है वह 
पापमूर्ति मनुष्य अवश्य ही नरकगामी होता है।._ 
भावाथ ---क्रोध करना महा पाप का कारण है, क्रोध 
करने से इस लोक में भी अनेक अनर्थ होते हैं ।. क्रोध के करने 
से ही यह जीव अनेक प्राणियों के ग्राणों का घात कर देता है, 
क्रोध के करने से ही माता, पिता, पुत्र, छ्ली आदिका घात कर देता 
है और क्रोधके करने से ही अपने भाई का वा किसी अन्य 
धर्मात्मा भाई का घात कर देता है। तथा ऐसा घातक मनुष्य 
मरकर अवश्य ही नरक जाता है। इसी प्रकार देव, धर्म वा 
गुरुका विरोध करना सबसे बड़ा पाप है । देव, धर्म, गुरु तीनों ही 
“समस्त जीवोंका कल्याण करने वाले हैं, समस्त जीवों को मोक्त 
का मार्ग बतलाने वाले हैं तथा खये परम वीतराग हैं और बीत- 
रागता का ही उपदेश देते हैं । ऐसे परम कल्याणमय देव धर्म . 
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गुरु के साथ विरोध करना, वा उनका अपमान करना वा उनकी 
आज्ञाको न मानना महापाप माना जाता है। ऐसे पापोंका फल 
नरक ही है । इसी प्रकार अपने भाइयों के साथ विरोध करना वा 
धर्मात्मा भाइयोंके साथ व्रिघ करना भी पापका कारण है। धर्म 
को न मानने वाला पुरुष ही धर्मात्मा का विरोध कर सकता है 
और-इसी लिए ऐसा पुरुष अवश्य नरक जाता है यही समझकर 
देव धर्म गुरु का वा धर्मात्मा पुरुषों का विरोध कमी नहीं करना 
चाहिये न कमी किसी प्राणीका घात करना चाहिये और न कभी 
क्रोध करना चाहिये | 
आगे-छोटठा वामन [ बौना ] शरीर प्राप्त होने का कारण 
. बतलाते हैं । 
प्रश्न--कर्मोदयान्में वद देव | कस्मा-। 
ज्जीवो भवेद्‌ू वामनदेहधारी ॥ 
अर्थ -हे भगवन्‌ | अब क्ृपाकर यह वतलाइये कि यह जीव 
, किस पापकर्मके उदयसे वामनरूप छोटे शरीरको धारण करता है । 
उत्त--गर्वेण यो वामनदेहनिन्दां । 
तस्यापसान नन्ु तद्दिघातम ॥ 
दुःखं प्रदातुं च करोति कांक्षां । 
स॒स्यान्नरों बामनदेहधारी॥ ४२ ॥ 
अथ ---जो पुरुष अपने शरीर के अमिमान से छोटे वामन 
शरीरको धारण करने वालोंकी निन्‍दा करता है, उनका अपमान 
करता है, वा उनका घात करता है. अथवा उनको दुः्ख देनेकी 
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इच्छा करता है ऐसा पुरुष मस्कर ऐसे ही छोटे “बामन शरीर को 
घारंण करता है । 

सावाथ -शरीर के. छुह् संस्थान हैं | उनमें वामन भी एक 
संस्थान है | वह निकृष्ट संस्थान है | क्‍यों कि  वामन शरीर को 
धारण करने वाला मनुष्य कमी-भी विशेष-वा उत्तम कार्य नहीं 
कर-सकता । इसी लिए वह निन्‍्य शरीर कहलाता है। जो मनुष्य 
इस पर्यायमें वामन वा छोटे शरीर धारण करने वालों की -निन्‍्दा 
'करते उनकी हँसी उडाते हैं, वा उनका अपमान करते. हैं 
अथवा उनको मारते हैं, कूटते हैं, वा घात करते हैं वा अन्य 
अनेक ग्रकार के-ढुःख- देने की इच्छा करते हैं ऐसे मनुप्ये मंरकर 
वामन ही होते हैं तथा वे भी अनेक अन्य जीत्रों के द्वारा मारे 
जाते हैं, कूटे - जाते हैं, अपमानित किये जाते हैं निन्दनीय कहे 
जाते हैं और अनेक प्रकार से दःखी किये जाते हैं | यही समककर 
कमी किसी की -निन्‍्द्रा ता अपमान नहीं करना. चाहिए और न 

कभी किसी को दुःख देना चाहिए। 
आगे-पशुयोनि प्राप्त करने का कारण वतलाते हैं । 
प्रश्न--पापोदयान्मे बृद देव ! कस्माद्‌ | 
योन्‍्यां पशोज़ायत एवं जीव३ ॥ 

है भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीच. किस पापकर्म के उद्यसे पशुयोनिमें उत्पन्न होता है | 

उत्तर-स्वाचारहीनस्य “करोति शंसां । 
वर्ज्याशन' वा गुरुदेवनिन्‍्दाम ॥ 
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भाराधिक॑ जीव जलानरोध॑। 

.. योन्‍्यां पशोर्जायत एव कौ सः॥ ४३ ॥ 

अथ ---जो पुरुष श्रेष्ठ आचरणों से रहित मनुष्यों की प्रशंसा 
करता है, अभक्ष्य भक्षण करता है, वा: देव धर्म गुरु की 
निंदा करता है, या पशुओं पर अधिक वोका लादता है अथवा 
जीबोंके अन्न पानको रोक देला है ऐसा मनुष्य मख्कर इसी प्ृथ्वीपर . 
पशुयोगि में उत्पन्न होता है | | 

भावाथ ---जो पुरुष श्रेष्ठ आचरणों के खरूप को नहीं 

जानता वा अष्ठ आचरणों को धारण नहीं करता ऐसा मिथ्या 
दृष्टि पुरुण ही आचरणहीन मनुष्यों की प्रशसा किया करता है| 
तथा ऐसा ही मिथ्यादृष्टि मनुष्य कमी न भक्षण करने योग्य 
कंद मूल आदि अभक्ष्य पदार्थों का भक्षण करता है । वा पशुओं 
पर उनकी शक्ति से अधिक बोझा लादता है वा उनकी शक्ति से 
अधिक उनको चलाता है, अथवा समयानुसार उनको भोजन 
पान नहीं देता, वा बहुत कम देता है, अथबां गर्मी सर्दी से 
उनकी रक्षा नहीं करता, और जो देव धर्म गुरु की वा शाज््रों 
की निंदा किया करता है। अथवा अपने तीत्र मिथ्यात्व कर्म के 
उदयसे उनकी आज्ञाओं का उल्लेघन किया करता है ऐसा मनुष्य 
मरकर पशुओं की योनि में ही उत्पन्न होता है । 

आगे कुमोगभूमि में उत्पन्न होने के- कारण बतलाते हैं । 

प्रश्न--कर्मोदियान्मे बंद देव ! कस्मात्‌ | 

कुभोगभूम्पां च.. भपेत्कुजन्म ॥ 
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अथ ---हे देव | अब-क्ृपाकर यह बतलाइये यंह जीव किस 
पापकर्म के उदय से कुमोगभूमि में कुजन्म धारण करता है। 
उत्त--मभिथ्यात्भाजे  प्ुुनयेड्नदाने | . 
बेन प्रदर्तेच. जलोपधादि॥ 
सदहृषश्टिसाधोथ क्ृतो5पमान । 
उत्पद्यते ना स कुमोगरभ्म्याम्‌ || ४४ ॥ 
अथ ---जो पुरुष मिथ्यादष्टी साधुओं को अन्न ,जल वा 
ओषधि आदि का दान देता है ओर जो सम्यरच्डी अ्रष्ठ साधुओं का 
अपमान करता है ऐसा पुरुष मस्कर क्ुमोगभूमि में उत्पन्न होता है। 
भावाथ ---वीज बोने के लिये जैसी भूमि होती है वैसा ही 
उसका फल म्राप्त होता है.। अच्छी भूमि में वीज वोने से अच्छी! 
. फल, मिलता है, बुरी भूमि में वीज बोने से बुगा फल मिलता है 
और ऊसर में वोने से कुछ फल नहीं मिलता | इसी प्रकार जो पुरुष 
सम्युंद्ष्टी _बीतराग निम्रेथ साधुओं को आहार दांन देते हैं वा 
शात्र औषधि आदि का दान देते हैं उनको उस दान के फल से 
उत्तमभोगभूमि प्राप्त होती है। सम्यग्दृष्टि ब्रती श्रावकों को दान 
देने: से मध्यमभोगभूमि प्राप्त होती है। सम्यग्दष्टि अब्रती श्राबकों को 
दान देने से जघन्य, भोगभूमिं ग्राप्त होती है। इसका भी कारण यह. 
है कि सम्यग्दष्टि वीतराग निग्रेथ साधु उत्तमपात्र कहलाते हैं | 
सम्यग्दष्टि आती आ्रावक मध्यमपात्र कहलाते हैं ओर सम्यरदष्टि 
अन्नती श्रावक जघन्यपात्र कहलाते हैं। इसी. प्रकार मिथ्याद्ृष्टि 
ब्रती साधु कुपात्र कहलाते हैं | उनको दान देनें से कुमोगभूमि 
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प्राप्त होती है | मिथ्याद्ृष्टि अब्रती साधु अपात्र कहलाते हैं उनको 
दान देने से कोई किसी प्रकार का फल नहीं मिलता है। इंसी 


. प्रकार जो पुरुष निम्नेथ वीतराग गुरुओं की निंदा करता है वह भी 


मिथ्यादृष्टि ही कहलाता है | और ऐसा मिथ्याद्ष्टि ही बीतराग 
' निम्नेथ साधुओं की निंदा कर सकता है, तथा इसीलिये वह कुमोग- 
_ भूमि में उत्तन्न होता है। कुमोगभूमि में मनुष्य ही होते हैं परंतु 
वे तिथचों के समान ही होते हैं | यही समझकर सम्पर्दप्टि बीत- 
राग निम्नथ गुरुओं को ही दान देना चाहिये अथवा सम्यग्दृष्टि 
श्रावकों को देना. चाहिए । इनके सिवाय अन्य किसी को देना हो 
तो करुणापूवेक भूखे प्यासे को भोजन दे देना चाहिए जो वह 
अन्यत्र ले जाकर खाले । ऐसे दान को कछुणादान कहते हैं । 
आगे कुग्रामबासी होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रक्ष--कर्मो दयान्में वद्‌ देव ! कस्मात । 
कुग्रामवासी भवतीह जीवः ॥ 
़ अथ ---है भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइने कि यह 
,जीव किस पापकर्म के उदय से कुप्राम में रहनेवाला होता हैं । 
: उत्त--आरोप्य दोपं हि. हठादसत्तय। 
निष्कासिता येन जना बनादों ॥ 
कुक्षेत्रजन्तोश्व कृता.. प्रशंसा | 
कुग्रामदासी स भवेत्कुभावात्‌ ॥ ४० ॥ 
अध्‌ -जो पुरुष अन्य लोगों को झूठा दोप लगाकर हृठ 
पूवक. गांव से.निकालकर बनमें भेज देता है अथवा जो नीच क्षेत्र 
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रहनेवाले जीत्रों की प्रशंसा करता रहता है ऐसा पुरुष मेरकंर अपने 
दुष्ट परिणामोंसे नीच वा छोटे गांवमें रहनेवाला कुंग्रामवासी होता है। 
भावाथ ---किसी पुरुष का धर छुड़ाना वा उंसे निकाल 
., देना एक प्रकार का पाप है ओर वह 'हिंसानाम के पापमें अंतमत 
'होता है। क्योंकि जिस पुरुषको निकाल दिया जांता है वह पुरुष 
घरबारसे रहित होकर महादुं:खी होता है। इसीलिए इस पॉपका 
» करनेवाला पुरुष कुप्राम में उत्पन्न होकर महादु:ख प्राप्त किया करता 
है। इसी-प्रकार जो पुरुष अपने पापरूप वा नीच परिणामों के कारण 
म्लेच्छु आदि दुक्तेत्र में उत्पन्न होनेवाले मनुष्यों की प्रशंसां किया 
कूरता है वह भी मरकर अपने नीच परिणामोंके फलसे कुप्रामवासी ही 
होता है| यही सममकर कमी किसी को अपने घरसे नहीं निका- 
लना चाहिए | पशु पत्तियों के घोंसले वा घर भी नहीं विगाड़ने 
चाहिए और न उनका स्थान छुड़ानां चाहिए । क्योंकि घर वा 
धोंसला छुड़ाने. से पशु पक्षियों को भी महादुःख होता है । 
, कमी कंभी- बिना घर' घोंसलेके उन पशु पंक्षियों को मर जाना' भी 
पड़ता है । इसलिए. किसी को भी.किसी प्रकारका दुःख नहीं देना 
चाहिए और न. किसी .का धर. धोंसला बिगाड़ना चाहिए। * 
आगे व्यवहारशन्य होने. का कारण .बतलाते हैं | 
प्रश्ष--पापोदयान्मे वद देव ! कस्मात्‌ | 
: स्थादेव जीवो . व्यवहारशुन्यः ॥ ह 
अथ ---हे भगवन्‌ ! अब कृपाकंर यह बतंलाइयेः कि यंह 
जीव किस पापकर्म के उदय से व्यवहारशत्य होता है| 
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उत्त--्ुष्ट्वाप्यकुप्यद ब्यवहारदक्षान्‌ । 
वृथाभिसानं च विधाय तुष्येत ॥ 
वा धीमतोउज्ञानत-एवं निन्‍्दां । 
स्थात्तात्रपापाद व्यवहारशुन्यः | ४६॥ 
अथे--जो मनुष्याँकिंसीः व्यवहार चतुर मनुष्योंको देख कर 
, व्यर्थ ही क्रोधित होता है अथवा जो व्यर्थका अभिमान कर 
संतुष्ट होता है | अथवा जो पुरुष अपनी अज्ञानता के कारण 
बुद्धिमान पुरुषों की निन्‍्दा किया करता है । ऐसा पुरुष मरकर 
व्यवहार शत््य होता है । 
भावाथ ---शाख्नज्ञान में शतुर होना ओर वात है तथा 
व्यवहार में चतुर होना ओर बात है | ऐसे अनेक विद्वान्‌ हैं जो 
शाखज्ञानमें बहुत ही चतुर हैं अथवा अनेक शा्त्रोंके जानकार हैं 
तथापि वे व्यवहार में चतुर नहीं होते हैं तथा. ऐसे भी मनुष्य हैं 
जिन्हें शाखज्ञान कुछ भी नहीं है. अथवा जो पढ़े लिखे भी नहीं हैं 
परन्तु व्यवहार ज्ञान में अत्यन्त चतुर होते हैं | इसका भी कारण 
यह है कि शाखज्ञान के लिये सरल बुद्धि की आवश्यकता है। 
जिनकी बुद्धि सरल होती है उनको शाखतरोंका ज्ञान शीघ्र होता ह 
परन्‍तु थे ही सरल बुद्धिवाले- शाख्ज्ञानी पुरुष व्यवहार ज्ञानमें चतुर 
नहीं होते । क्‍यों कि व्यवहार ज्ञानके लिये कुछ तीछूण वा कुटिल 
'बुद्धि की भी आवश्यकता होती है | यथपि कुटिल बुद्धिका होना 
निन्दनीय है. तथापि कभी कमी वह व्यवहार में लाई जाती है । 
' व्यवहार ज्ञान के लिये तीचण और तत्काल स्फुरायमान , होनेदाली 
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बुँंद्धिकी आवश्यकता हैं | 5... 
जो मर्मुष्य व्यर्थ का अभिमान करते हैं वा चतुर पुरुषों की 
निन्‍्दा करते हैं अथवा चतुर पुरुषों को देखकर ऋषित होते हैं 
ऐसे पुरुंष मरंकर व्यवहार शल्य होते हैं |.“ 
आगे अधिक अन्न खानेवाला किस कारण से होता है यही 
दिखलाते हैं । ३5. 05 
प्रक्ष--कर्मो दयान्मे वद देव | कस्माद्‌ | 
वहनशुक्त 5पि भवेन्न दृप्तः ॥ ल्‍ 
अर्थ-है भगवन्‌ | अंब कृपाकर: यह बतलाइये कि यह जीव 
. किस पापकर्मके उदयसे अधिक अन्न खा लेने पर भी -तृप्त नहीं 
- होता )... «५३ ३४ ह 
उत्त-+-दत्तानंदानं ,पशुपक्षिकेम्यो |. 
बलात्स्वर्य सेवितवान्‌ नरो यः ॥ 
यों भोजनादी च रतो न दाने । 
मूखः से सत्वा विपुलानभोजी ॥ ४७-॥ 
, अथ-+-जो पुरुष पशु पत्तियों के लिये दिये हुये अनको 
- बलपूर्वक खय॑ सेवन कर लेता. है अथवा जो पुरुष सदाकाल खाने 
- पीनेमें ही लगा-रहता है, दान देनेके लिये जिसका मन कमी. नहीं 
: लता ऐसा मूर्ख पुरुष मरंकर अधिक अन खांने वाला होता है । 
 “* भझांवाथ --जो प्रुष अपने दिये हुए दानको अथवा अपने 
- पूर्वजों के दिये हुए दानको अथवा अन्य किसी दूसरे के द्वारा दिये 
हुये दांनकी खये ले लेता हैं वह पुरुष पावियों में भी महापापी 
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: होता है | एक तो वे पुरुष हैं जो किसी जिनालय के लिये दान 
देते हैं, वा जिनंग्रतिमा बनवानेके लिये दान देते हैं वा किसी 
- खाध्यायशालाके लिये दान देते हैं, अयत्रा भूखे मरते पशु पक्षियों 
को वा मित्तुकों को दान देते हैं अयवा अन्य किसी ऐसे ही काम 
के लिये दान देते हैं । ऐसे पुरुष वास्तव में पुण्यवान्‌ हैं और वे 
परलोक के लिये भी अंपना पुण्यकर्म साथ लेजाते हैं । परतु एकं 
पे मनुष्य हैं जो जिनालंय वा जिनग्रतिमाके लिये वां अन्य किसी 
धर्म कार्यके लिये दिये हुए धनकों भी बलपूर्वक खंये खा जाते हैं । 
अथवा लूले, लड्डे, पशुओंको वा कबूतरं आदि पत्तियों को 
डाले हुए दाने भी बटोर कर खय खांजाते हैं ऐसे मनुष्यों को 
मंहापापी समझना चोहिये । धर्मशात्न की ऐसी आज्ञा है कि 
कंमाये हुंए धर्नमें से कुछ न दुंछ दानमें अवश्य देना चाहिये। 
और बह जिनपूर्जन, पात्रदान ऐसे उत्तम कायों में ही देना चाहिये 
पल्चु अच्छी कमाई करते हुए भी जिनालय में दिये. हुए दान को 
हंडूप लेते हैं अथवा अन्य किसी कार्य में दिये हुए दान की खय 
काममें ले लेतें हैं, यहां तक कि लूलें, लड़डे, पशु, पत्तियों के 
लिए दिये हुए दानको भी खंये खाजाते -हैं उनका पापका क्‍या 
ठिकाना है.। परलोक में जाकंर ऐसे पुरुषों को मंस्मवत्याघि होती 
है जिससे कि चाहें लितना अन्न खा लेने पर भी वे कभी तृप्त 
नहीँ होतें। यही सम कर बुद्धिमान मनुष्यों को दिये हुए दान में 
से कभी एक पैसा नहीं लेना चौहिएं। ठथा आपने कमांयें हुए 
' धनमें से संदाकाले कुछ न कुछुं दान अवर्य देते रनों चोहिएं | 
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. आगे निधनताका- अन्य कारण बतलाते हैं ॥ 
प्रक्ष--पापोदयान्मे बद देव ! कस्माद | 
... घनेन हीनो. भचतीह जीव३॥ , 

अथ --हे प्रम्ो | अब कृपाकर - यह -बतलाइये कि , यह 
मनुष्य किस पापकर्मके उदय से धन हीन दरिद्वी होता है। .. 

उत्तर--घनं परेषामपहत्य तुष्पेद । 

.. दृष्टवा हरान्तं गृहरत्नराज्यम्‌ ॥ 
कत्वापमानं . धनहोनजन्तोः । 

-,.. सद्वव्यहीनो भवति झमाग्य/ ॥ ४८ ॥ 

अथ ---जो पुरुष दूसरे के धनको हरण कर संतुष्ट होता 
है अथवा जो. दूसरे के धर, रन, राज्य. आदि को हरण करने 
धाले को देख कर प्रसन होता है अथवा जो घनहीन मनुष्यों का 
अपमान कर संतुष्ट होता है वह मनुष्य मरकर- भाग्यहीन दरिद्वी 
होता है। .... 

स्ावाथ --दूसरे का धन हरण करना वा हरण करनेवाले 
को देखकर प्रसन होना चोरी है । जो पुरुष इस प्रकार की चोरी 
करता है, दूसरे का धन छीन कर उसको निवनेन बनाता है अथवा 
किसी दुखी निवरन का अपमान करता है वह मनुष्य मरंकर 
अवश्य ही घनहीन दारिद्वी होता हे इसका भी कारण यह है कि 
यह धन मनुष्यों का ब्राह्म प्राण है। घन का खामी मनुष्य- जेब 
धन की रखवाली करने लगता है तब वह यही कहता -है कि 
४ प्राण रहने. तक तो मुझ से . कोई घन ले. नहीं. सकता +.मुझे 
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मारकर भले ही कोई ले जाय । इससे सिद्ध होता हे कि धन प्राणोंसे 
भी अधिक प्रिय होता है।'ऐसे घन को जो कोई हरण कर लेता है 
. बह उसके प्राणोंको ही हरण कर लेता है। इसीलिए दूसरेके घनको 
हर॒ण कर लेना महायाप कहा जाता है| इसमें हिंसा ओर 
चोरी दोनों का ही पाप लगता है इसीलिए ऐसे काम को करनेवाला 
मनुष्य परलोक में जाकर अवश्य ही निधन ओर महादुःखी होता 
है | यही समझ कर कमी किसी का घन हरण नहीं करना चाहिये। 
आगे कुल्सितकाव्य करनेवाले का कारण बतलाते हैं। 
: प्रश्न--पापोदयान्मे वद देव ! कस्मात्‌ | 
दक्ष कुकाव्ये भधतीह जीव! ॥ 
अथे-हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस पाप- 
कर्म के उदय से यह जीव कुल्सित काव्य करनेमें निपुण होता है । 
उत्त--कुकाव्यशा स्त्रेउप्यकरोद रुचि यः | 
श्रत्रा तथा दन्तकथामससारामय ॥ 
कुशास्त्रदान॑ प्रविधाय तुष्येत्‌ । 
कुकाव्यशास्त्र निपुणो भवेत्सः ॥ ४६ ॥ 
अर्थ--जो पुरुष कुष्सित काव्यशास्रोंम रुचि रखता हे, 
वा सारहित दंतकथाओं को सुनकर सेतुष्ट होता है अबबा 
कुत्सित काव्यशा््रोका दान देकर संतुष्ट होता है ऐसा मनुष्य 
मरकर कुत्सित काव्य शा्त्रों की रचना करने में वा उनके जानने 
निपुण होता है | 
' झावार्णथ--कामजशाल की दा वहनेवाले वा कामदेव की 


७४ - भावत्रयफलप्रदर्शी 





वृद्धि करनेवाले या काम को उत्तेजित करनेवाले काब्योंको कुत्सित' 
काव्य कहते हैं। ऐसे कुत्सित काव्यों क्री रचना करने से महापाप 
होता है क्योंकि ऐसा काव्य जबतक विद्यमान रहता है तब तक 
अनेक मनुष्य उसे पढ़कर वा सुनकर पाप उत्तन्न करते रहते हैं। 
इसीलिए ऐसे काव्यों को कुत्सित काव्य कहते हैं और उनका 
पढ़ना पढ़ाना महापाप माना जाता है इसी प्रकार अनेक दन्‍्त।, 
कथाएं ऐसी हैं जिनमें कुछ सार नहीं है अथवा जिनके सुनने से 
'कामोजित होता है अथवा क्रोघ बढ़ता है अथवा मायाचारी की 
शिक्षा मिलती है वा अन्य अनेक नीच कामों की शिक्षा मिलती 
है, ऐसी दन्‍्तकथाओं का सुनना भी पाप ही कहलाता है । क्योंकि 
ऐसी कथाओं के छुनने से भी परिणामों में दुष्टता आती जाती है 
इस प्रकार ऐसे कुत्सित शास्त्रों का दान देना भी पाप का कारण है। 
क्योंकि ऐसा कुत्सित शात्र जिसको दिया जाता है वही पुरुष उसे 
“ पढ़कर वा सुनकर पाप उत्पन्न करता रहता है। तथा वह पापों 
की परम्परा सैंकड़ों वष तक चलती रहती है । इसलिये ऐसे पाप 
शात्रोंम जो रुचि करता है वा उनको खुनता है वा दान देता 
है वह मनुष्य परलोक में जाकर महापाप उत्पन्न करने. के 
लिए कुत्सित- काब्य करने में ही चतुर होता है । जिससे कि महा- 
पाप उत्पन्न करता हुआ नरकादिक के दुःख प्राप्त करता है । 
अतए्‌ब भव्यजीवों को ऐसे कुत्सित काव्य कमी नहीं करने चाहिये । 
और न कमी. सुनने चांहिये । 
आगे यह जीव अधिक भार ढोनेवाला क्‍यों होता है यही 


दिखलाते हैं | 
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>+हा पाएया+-++-++++ - 


प्रभन--पापोदयान्स बंद दव ! कस्सात | 

भवेद्धि जीवो बहमभारवाही ॥ 
अथ --हे देव | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस पाप 

कर्मके उदयसे यह जीव अधिक बोझा ढोनेवाला उत्पन्न होता हैं । 

उत्त--आरोपणादह्ाधिकभारवस्तु । 

छल्लेन हीनाधिकवाहनादा ॥ 

दीनान पशन वाउघिकताडनादा ॥ 

तुष्येत्‌ स ना स्थाइ्रहुभारवाही ॥ ४० ॥ 

थ ---जो पुरुष दीन पशुओं पर अधिक बोका लादकर 
प्रसन्न होता है वा छुलसे दीन पशु ब्वा मनुष्यों को अधिक काम में 
लेकर वा उनसे शक्ति से अधिक काम कराकर प्रसन्न होता है 
अथवा दीन पशुओं को अधिक ताड़ना कर प्रसत्न होता है ऐसा 
मनुप्य परलोक में जाकर अधिक वोभा ढोनेवाला होता है | 

भावाथ ---दीन हीन मनुष्यों पर वा पशुओं पर अधिक बोमा 
लादना, वा उनसे उनकी शक्ति से अधिक काम लेना वा उनको 
अनुचित रीति से ताड़न करना महापाप है | पशु वचनहीन होते 
हैं। वे कुछ कह नहीं सकते परंतु शक्ति से अधिक बोका लादनेपर 
वे दुःखी होते हैं । जिस प्रकार अधिक बोमा लादने से पशु दु:खीं 
होते हैं उसी प्रकार दीन अनाथ दरिद्वी मनुष्यों पर यदि अधिक 
बोका लाद दिया जाय तो वे भी बहुत दुःखी होते हैं | यह बात 
दूसरी हे कि ऐसे मनुष्य अपने पेट के लिए अधिक दुःख सहन 


बलपूवदः ट्रलकाा 


कर लेते हैं | परंतु है यह अन्याय । इसी प्रकार उनसे बलपूर्वक 
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अधिक काम लेना वा उनको अधिक दंडित करना भी अन्याय है। 
जो पशु लूले लज्ढूडे हैं वा रोगी हैं अथवा जिनके शरीर पर घाव 
हो रहे हैं ऐसे पशुओं से,कभमी काम नहीं लेना चाहिए | ऐसे 
पशुओं से काम लेना महा अन्याय है | तथा इसीलिए ऐसे अन्याय 
करने वाले मनुष्य मर्कर ऐसे ही दीन दरिद्वी मनुष्य वा पशु होते 
हैं जिनपर उनकी शक्ति से अधिक बोमा लादा जाता है। अतएत 
किसी जीवको किसी प्रकार से भी नहीं सताना चाहिए 
आगे दीघे आयु पाकर भी महा दुःखी किस कारण से होता 
है यही दिखाते हैं । ' 
प्रश्न--पापोदयान्पे जद देव ! कश्माद | 
दीर्घायुरेव भवतीह दुःखी ॥ 
अथ --हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीब 
लम्बी आयु पाकर भी महादुःखी क्‍यों होता है £ 
उत्तर--द्र च्छेद्न वा खनन च मद्ना; 
निष्कारणं येन छत कुपापस्‌ ॥ 
हटात॑ तसस्थावरजीवबाधा । 
दीर्धायुरेधापि ' भवेद्धि दुःखी ॥ ४१ ॥ 
अर्थ--जो पुरुष विना कारण के बुच्चों को काटता है, छोटे 
छोटे पौधों को काटता है, वां विना कारण के प्रृथ्वीको खोदता है; 
अथवा जो विना ही कारणके हृठप्ृवक तरस स्थावर जीवोंको दुःख 
पहुंचाता है ऐसा मनुष्य मरकर दीध आयु पाकर के भी महा- 
दुःखी होता है । 
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ु भाषाथ --यद्यपि इस संसार में दी आयुका प्राप्त द्ोन 
अच्छा समा जाता है.परन्तु शारीरिक वा मानसिक दुःख होनेपर 
वा दरिद्रता होनेपर अधिक आयु वाले को महादु:ख होता है । 
आयु के अधिक होने पर इन्द्रियां सतव शिथिल हो जाती हैं, शरीर 
निवेल हो जाता है, उठने बैठने की शक्ति नहीं रहती, कुछ काम 
होता नहीं तथा सब ग्रकार से बेकार हो जाता है। ऐसी अवस्था 
में यदि दरिद्रता हो, वा पुंत्रपोत्र दुअचन कहनेवाले हों, वा शरीर 
में श्रेनेक रोग उत्पन्न हो गये हों, खाने पीने को मिलता न हो 
था ओर भी किसी प्रकार का दुःख हो तो फ़िर उस बड़ी आयुका 
काटना अत्यन्त कठिन हो जाता है| उस बड़ी आयु से वह खय्य 
दुःखी होता है तथा अन्य देखने वाले भी दुःखी होते हैं । ऐसे 
मनुष्य को देखकर देखनेवाले भी यही कहते हैं कि “ अब तो यह 
शीघ्र ही मर जाय तो अच्छा ” परन्तु महा:दुखी होता हुआ भी 
चह मनुष्य बिना आयु पूरी किये मर नहीं सकता । इससे सिद्ध 
होता है कि दुःखी होने पर दीर्घायु का पाना ओर अधिक दुःखी 
बनानेके लिए होता है । तथा जो मनुष्य व्यर्थके पाप किया करते 
हैं विना कारण व्यर्थ ही वृक्तोंके पोथों को काट डालते हैं, प्रृथ्वी 
खोद डालते हैं, अग्नि लगा देते हैं, व्यर्थ पानी फेलाते रहते हैं 
वा त्रस स्थावर जीत्रों को अनेक प्रकार से दुःखी क्रिया कराते हैं 
ऐसे जीव मरकर दीर्घायु पाकर भी दुःखी होते हैं । 
आगे नपुंसक होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रशन--पापोदयान्मे वद देव ! कस्सादू | 
नप्‌ं सकः स्यादूश्रुवि स्वेनिदः ॥ 
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अथ --हे भगवन्‌ | अब क्रपाकर यह बतलाइये कि यह 
- जीव किस पापकर्म के उदय से समस्त लोगों के द्वारा निन्दर्नाय 
ऐसा नपुंसक होता है। 
उत्त--क्रीड़ा बनंगे च रुचि; कुहास्थे । 
क्लीयस्य निदा झुवि तीवरकामी ॥ 
' कुशोलहेतोइ्च कृतः प्रयत्रः । 
इस्यादिपापात्स नपं सके; स्थातु ॥ ४२ ॥ 
थे--जो पुरुष अनड् क्रीड़ा किया करता है, निन्दनीय 
हँसी करने में प्रेम रखता है, जो नपुंसक हिंजड़ों की निन्‍्दा किया - ' 
करता है, जो संसार में अत्यन्त तीतव्रकामी होता है ओर कुशील 
सेवन करने के लिए अनेक प्रयत्न किया करता है वह पुरुष मरकर 
इन पापों के कारण नपुंसक होता है | 
भावाथ--जो न तो ख्री होते हैं और न पुरुष होते हैं 
“उनको नपुंसक ऋहते हैं। जिनकी इच्छा पुरुषों के साथ 
समण करने की होती है: उनके खीलिज्न माना जाता है 
तथा जिनकी इच्छा ख्री के साथ रमण करने की होती है 
उनके पुल्लिंग माना जाता है, परन्तु नपुंसकक्षिल्न वालों की 
इच्छा दोनों के साथ रमण करने की होती है। यद्यपि नपुंसक 
नपुंसक ही होते हैं तथापि उनके हृदयमें कामसेवन की लालसा 
अत्यन्त तीवू होती है | नपुंसक जीवों की कामबासना पजावे की 
अप्नि के समान होती है जो बहुत कालतक जलती रहती है । 
इसलिये यह नपुंसक पर्याय अत्यन्त निन्‍्थ मानी जाती है | जों 
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पुरुष काम सेवन के अंगों को छोडकर अन्यत्र क्रीडा किया करते 
अथवा कामोत्तेजित करनेवाली निनन्‍्दनीय हँसी करनेमें प्रेम रखते 
अथवा जिनके काम सेवन की लालसा अत्यन्त तीत्र होती है 
अथवा जो लोग कुशील सेवन करने के लिए परस्लियों को वश 
करने के लिए वा परपुरुषों को वश करनेके लिये अनेक प्रकार के 
निन्‍्दनीय प्रयत्न किया करते हैं अथवा ओर भी एसे ही ऐसे काम 
किया कंरते हैं ऐसे पुरुष वा खली मर्कर अवश्य ही नपुंसक होते 
हैं | इसलिये भव्यजीबों को इस निन्दुनीय पर्याय से बचने के लिये 
सदा काल अपने हृदय को शान्त-रखना चाहिये | काम सेवन की 
तीयू लालसा कभी नहीं रखनी चाहिये । 
आगे-विकलत्रय होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--पापोदयान्मे बंद देव ! कस्माद । 
मृत्वेति जीवो विकलत्रयः स्थात्‌ ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीव किस पापकरम के उदय से वा कैसे पाप करने से मरकर 
विकलत्रय जीव होता है । 
उत्तर--दुःखं प्रदर्त विकलत्रयाणां | 
सुनिदंयाताडनमारणादिः ॥ 
वंदीकृता वा त्रसजीवदृम्दा । 
स तीत्रपापाह्विकलत्नये स्यात्‌ ॥ ४३ ॥ 
अथ--जो पुरुष इस भवमें अत्यन्त निर्देयता के साथ विक 
लत्रय जीबोंको दुःख देता है, अथवा उनको ताडन करता है वा 
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मारता है. अथवा जो अनेक असजीत्रों. को घेर बटोर॑ कर बन्द का 
देता है ऐसा मनुष्य अपने तीत्र पाप. के उदय से मर्कर विकलत्रय 
जीबों में पैदा होता . 
भावाथ --दो' इन्द्रिय तेइन्द्रिय ओर चौइन्द्रिय जीवों को 
विकलत्रय कहते हैं | लट, पई, गिंडोये, जोंक आदि दो इच्द्रिय 
जीव कहलाते हैं | चींटी, खटमल आदि जीव तेइच्रिय कहलाते 
हैं। मक्खी, भोंरा, बरे, ततैया, पतड्ढां आदि चौइन्द्रिय जीव 
कहलाते हैं | दोइन्द्रिय के स्पशन. रसना ये दो इन्द्रियां होती 
तेइन्द्रियके स्पशन रसना ब्राण- ते तीन -इच्द्रियां - होती हैं । तथा 
चौइन्द्रिय के स्पशन रसना प्राण और चक्षु ये चार इच्द्रियां होती 
हैं। ये तीनों ही प्रकार के जीव त्रस होते.हैं ओर पूर्ण इन्द्रियां 
न होने के कारण विकलत्रय कहलाते हैं | विकलत्रय महा दुःखी 
होते और उन्हें. प्रत्येक समय में, मरने का डर .लगा रह्दता है। 
* जो पुरुष इस भव में विकलंत्रय जीबरों को दुःख देते हैं, उन्हें 
मारते हैं बंध कर उडातें हैं उनके ऊपर घूल फेंक कर दुःखी 
करते हैं वा त्रस जीवों को बांध कर रखते हैं, घेर कर- रखते हैं, 
भूखे प्यासे रखते हैं, सर्दी, गर्मी में वन्धे रखते हैं वा अन्य किसी 
प्रकार से ढःख देते हैं.बे जीव इस तीव्र पाप करने के कारण 
विकलत्रय पर्याय में उप्पन्न होते हैं । 
आगे-दास होने का कारण बतलाते 
प्रक्ष--कर्मोंदयान्मे वद देव ! कस्सात्‌ । 
_ दास; परेषपां भचतीह जीव ॥ 
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 अथे--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइयु“कि सह जीरे ५7 वें 
किस पापकर्मके उदयसे इस संसारमें दूसरोका दास हो जता है | 
यः कारयित्वा स्वमृहादिकाय । 
ददाति दीनाय धनादिवित्तम्म ॥ 
स्वप्लेपि धेय हदधान्न लोभादू | 
दास+परप्ा से भवृदभाग्य; || ४४ ॥ 
अथ--जो पुरुष किसी दीन मनुष्य को अपने घरका काम 
कराकर घन देता है अर लोभके कारण खप्तमें भी कमी उनको 
बैये नहीं देता ऐसा पुरुष मरकर परलोकमे दूसरेका दास होता है । 
भावाथ ---दीन हीन पुरुषों को वा भूखे प्यासे पुरुषों को 
करुणाएूरवंक घनादिकका दान देना चाहिये | धन पाकर दान 
देना प्रत्येक गृहस्थका कर्तव्य होजाता है | परंतु जो पुरुष लोभ 
के कारण दान के नामसे थोड़ासा घन तो देते हैं परंतु उससे 
घर का सब काम कराकर वा उतने की मजूरी कराकर थोड़ासा 
धन देते हैं ऐसे पुरुष मरकर दूसरेंके दास हाते हैं जो मजरी कर 
_ अपना पेट भरते हैं ओर पिर मभी* मजूरी मिलती है वा नहीं भी 
मिलती हे । इस प्रकार थे जीव महादुखी होते हैं | यही सममक्कर 
दान देकर कभी उससे बदला नहीं चुकाना चाहिये । दीनोंकों 
करुणाएूर्वक ही दान देना चाहिये । 
आगे ख्रीपर्याय ग्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रंश्न--पापोदयान्मे चंद देव! कस्मात्‌ । 
प्राप्पोति जीवो- लजनाशरीरब ॥ 
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अथ --हे प्रभो | अंब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस पापकर्म के उदय से ख्रीपर्यायको प्राप्त होता है । 
उत्त--स्त्रीवेषिजीवं प्रविलोक्य तुष्येत्‌ । 
करोति नित्य ललूनामिलापाम ॥ 
हास्यं गति दारसमं॑ च वार्ता | 
मृत नरो5यं ललना भवोद्धि ॥ ५४॥ 

' अथ--जो पुरुष ख्रीका वेष धारण करनेवाले मनुष्यों को 
देखकर संतुष्ट होता है, तथा जो सदाकाल स्लियों की अभिलाषा 
करता रहता है ओर जो खस्लियों के ही समान हंसता है, थियों के 
ही समान चलता है ओर ख्रियोंके ही समान बातचीत करता हैं 
ऐसा मनुष्य मर्कर अवश्य ही ख्रीपर्याय को प्राप्त होता है । 

भावाथ --इस . संसारमे ऐसे अनेक मनुष्य हैं जो सदा 
काल ब्रियों के साथ ही बैठते उठते हैं उन्हीं के साथ बातचींत 
करते हैं, मनुष्यपर्याय से त्रीपर्याय को उत्तम समभते हैं ओर इसी 
लिये जो हँसना, गाना, चलना, बातचीत करना, मटकना, बस्र 
पहनना, आभूषण पहनना आदि समस्त कार्य ल्रियों के समान 
करते हैं | ऐसे पुरुष मरकर अपने उन्हीं पापरूप परिणामों के 
कारण स्रीपर्याय को ग्राप्त होते हैं। वास्तवमें देखा जाय तो ख्रीपर्याय 
अत्यंत निंय पर्याय है | प्रसूति के समय उसे अनेक प्रकार के महा 
ढुःख उठाने पड़ते हैं तथा वह सदाकाल पराधीन रहती है | इस 
लिये ऐसी ख्रीपर्यायमें जन्म लेना-पापका ही कारण माना जाता है। 

आगे स्थावर शरीर धारण करनेका कारण बतलाते हैं | 
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प्रशन--पापोदयान्मे बद देव ! कस्मा-। 
ज्जीवो भवेत्स्थावरदेहधारी . ॥ 
अर्थ--हे देव | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीबच 
किस पापकर्मके उदयसे स्थावर शरीर धारण करता है | 
उत्त--धमस्य देवस्ण गुरो! प्रणिन्दा | 
कुदेवधर्मा दिगुगों; प्रशंसा ॥ 
स्वाचारनिदाइपि कृतेव येन। 
स स्यालेर) स्थावरदेहधारी ॥ ४६ ॥ 
अथ --जो पुरुष निर्दोष देव की निंदा करता है, अहिंसा- 
मय धर्म की निंदा करता है, ओर वीतराग गुरुओं की निंदा करता 
है | तया जो कुदेव कुधर्म ओर कुगुरु की निंदा ग्रशेसा करता हे 
ओर भ्रष्ट आचरणों की निंदा मी करता है। ऐसा पुरुष मरकर 
अवश्य स्थावर शरीर धारण करता है। 
भावाथ --एकेन्द्रिय जीवोंको स्थावर कहते हैं, प्रथ्वीका- 
ग्रिक, जलकायिक, वायुकायिक, अम्निकापिक ओर वनस्पति 
कायिकके भेदसे स्थावर जीवोंके पांच भेद हैं । निगोदिया जीव 
भी स्थावर कहे जाते हैं | ये निगोदिया जीव एक ख्वासमें अठारह 
चार जन्म लेते हैं ओर अठारह बार ही मरण कहते हैं | इस संसार 
में जन्म मरणके समान अन्य कोई दुःख नहीं है तथा वह महा 
दुःख निगोदिया जीवों को खासमें अठारह बार प्राप्त होता है 
ऐसा यह अत्यन्त पापमय तथा निंदनीय स्थावर शरीर देव शासन 


े 


गुरुकी निंदा करने से, दुद्देच, कुषरम, कुगुरु की प्रशंसा करने से 
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ओर आचरणों की निंदा करने से प्राप्त होता है | इसलिये भव्य 
जीवों को देव शात्र गुरु की निंदा नहीं करनी चाहिये ) 
आगे अंगहीन होनेका कारण वतलाते हैं | 
प्रक्ष--पापोदयान्मे बद देव ! कम्मा- | 
दंगेरुपांगेमब्तेह... होनः ॥' 
अथ--हे प्रभो ! अब कृपाकर -यह वतलाइये कि यह जीव 
किस परापकर्म के उदय. से अंग उपांगसे हीन होता है । 
' 'उत्तर--अज्ग हू पांगं च परस्य येव। 
विच्छेदितं वा भवन प्रणएस्‌ ॥ 
इृष्टवांगहीन स्वयमेव तुष्येदू | 
भवेत्स दुषश्च॒ किलांगहीनः ५ ॥ ५७ ॥ 
अथ ---जो पुरुष दूसरे के अंग-उपांगों को काट डालता 
है वा दूसरों का घर नष्ट कर देता है अथवा जो अंग उपांगहीन 
मनुष्योंको देखकर संतुष्ट होता हैं' ऐसा दुष्ट मनुष्य मस्कर अंगहीन 
होता है। * । 
भावाथ --दूसरों के अंग उपांग काटना महापाप है। 
“जिसके अंग उपांग काट दिये जाते हैं वह मनुष्य बेकार होजाता 
है | और फिर वह जन्मभर दुखी रहता है । इसी प्रकार जिसका घर 
नष्ट होजाता है वह भी जन्मभर दुखी रहता है। ऐसा महाद॒ःख 
देना महापापका कारण है । यही कारण है कि ऐसे काम करनेबाला 
वह महापापी पुरुष मर्कर अगले जन्म में अंग उपांग हीन हो 
जाता है। ओर वह भी जन्म भर तक महादुः:खी बना रहता है। 
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इसी प्रकार अंग उपांगद्दीन मनुष्योंको देखकर जो संतुष्ट होता है 
जिसके हृदयम उनको देखकर करुणा नहीं आती ऐसे मलुष्य भी 
मरकर अंग उपांग हीन होते हैं | यही समझकर किसी दुखी 
जीवको देखकर कमी संतुष्ट नहीं होना चाहिये ओर न किसीक्ने 
अंग उपांग काटने चाहेये 
आगे नीचकुल में उत्पन्न होने का कारण बतलाज़े हैं । 
प्रशश--पापादयान्से बंद देव! ऋस्मात | 
स्याज्जन्म जन्तोश्र कुले हि नीचे ॥ 
अभथ्--हे प्रभो | अब क्ृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस परापकायेके करने से वा किस पापकर्मके उदय से नीचकुलमें 
उत्पन्न होता है । 
उत्तर--निजप्रशंसा स्वप्मुखात्परेपां । 
निंदा कृता श्रेष्ठकुलस्ये पेम ॥ 
गर्वादबंघाद शुर्णिनां कुछस्थ । 
तज्जन्स को नीचछुले स्ेद्धि ॥ ५४८ ॥ 
अथ --.जो पुरुष अपने मुखसे अपनी ही प्रशंसा करते हैं 
तथा दूसरोंकी निंदा करते हैं अबबा जो अपने अभिमान से वा 
गुणियों के उच्चकुलके अज्ञानसे श्रष्टकुलकी निद्रा किया कहते हैं 
वे पुरुष मस्‍्कर नीचकुलमें जन्म लेते हैं | 
भावाथ --भ्रष्टकुलकी वा श्रेष्टकुलवालोंकी निंदा करना श्रेष्ठ 
फुलसे वा श्रेष्ठ कुलमें उत्पन्न होनेवाले पुण्यवान्‌ मन॒प्योसे अरुचि 
उत्पन् करता है जो मनुष्य पुण्यवान्‌ मनुष्योसि अरुचि परता » 
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वह पुण्यकार्यों से सी अरुचि करता है तथा पुण्यकार्यों से अरुचि 
करने के कारण वह संदाकाल नीचकाय्य ही करता रहता है। 
नीचकार्योके करनेसे वह पापकर्मोंका  बन्ध कंरता है और उन 
पापकर्मोके उदय होने पर वह नीचकुलमें उत्पन्न होता है। नीच 
कुलमें उत्पन्न होनेवाले मनुष्य अपने पापकर्म के उदय से सर्वत्र 
तिरस्‍्क्वत होते हैं | जिनपूजा पात्रदान आदि उत्तम कार्योसे वंचित 
रहते हैं और प्रायः जन्ममर दुःखी रहते हैं । 
आगे उच्चकुलमें उत्पन्न होकर भी घनहीन किस कारण से 
होते हैं यह बतलाते हैं । । 
प्रशन--पापोदयान्मे बंद देव | कस्माद्‌ | 
हीनो धरनरुचकुलेडपि जीवः ॥ 
अथ --हे देव | अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह जीब 
किस पापकर्मके उदयसे उच्चकुलमें उप्चन्न होकर भी धनहीन होता है। 
उत्त--पुरोच्गोत्रं च शुभेन बद्ध । 
पश्चात्सगर्वात्परनिंदनादि! ॥ 
कतो गुरोयेंन सदापमानः । 
स॒ स्थाइनेरुचकुलेडपि हीनः ॥ ४६ ॥ 
अथे---जिन जीवोंने पहले शुभ परिणामोंके निमित्तसे ऊंच 
गोत्रका बन्‍्ध कर लिया है ओर फिर अपने अमिमान से दूसरों की 
निंदा की है अथवा अपने अभिमानसे जिन्होंने गुरु जनों का सद 
अपमान किया है ऐसे पुरुष उच्चकुलमें तो उत्पन्न होते हैं परंत 
: धनहीन होते हैं 
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भावाथ ---उच्चकुल में उत्पन्न होकर धनहीन होने से बहुत 
दुःख होता है | इसका भी कारण यह है कि उच्चकुल की प्राप्ति 
पुण्यकर्मके उदय से होती है | तथा धनादिक की प्राप्ति मी पुण्य- 
कर्मके उदय से होती है । उच्चकुल में उत्पन्न होनेबालों को अपने 
समान उच्चकुलवालोंके साथ व्यवहार करना पड़ता है ! परंतु वह 
व्यवहार विना घनके नहीं होता | तथा बराबर का व्यवहार न 
करने से उन सर के साथ लज्जित होना पड़ता है | तथा यह 
मानसिक्र पीड़ा सदा दुःख देती रहती है | इसलिये भव्यजीवों को 
पुण्यकर्म ही करते रहना चाहिये | पुण्यकर्मों के साथ अभिमान 
कभी नहीं करना चाहिये । 
आगे जीविकाके लिये परिभ्रमण करनेका कारण बनलाते हैं | 
प्रश्न---देशे विदेशे च कुतझइच पापा- 
दाजीविकाय सनुजा अमन्ति | 
अथ -हे भगवन्‌ | अब क्ृपाकर यह वतलाइये कि यह 
जीव अपने किस पापकर्म के उदयसे आजीविका के लिये देश 
विदेश में परिभ्रमण करते हैं । 
उत्त--योडनेकवार परिश्रासयित्वा । 
गृहादिकाय खलछु कारगिस्वा ॥ 
आशा प्रदत्यापि धन न यच्छेत | 
भमेत्सदा को स च॒ चृत्तिहेताः ॥ ६० ॥ 
अथ ---जा पुरुष अपने संघकाका अनक 
दोड़ाकर घरके काम कराता है। आर पिर छआाशा दिखलावर भी 
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धन नहीं देता वह पुरुष अपनी जीविका के लिये इस प्रथ्वी पर 
सदा काल परिश्रमण किया करता है | ह 

भावार्थ-सेंदकोंसे घर्का सब काम लेकर भी तथा उसके 
बदले उसको घन देनेकी आशा दिलाकर भी घन न देनां एंक 
प्रकार का महापाप है | क्योंकि जब धरमें घन नहीं होता है तमी 
मनुष्य दूसरों के घर जाकर सेवा करता है| तथा दिनभर सेवा 
करनेपर मी वा घरके सब्र काम करने पर भी यदि उसको धन 
नहीं मिलता है तो उस दिन वह भी भूखा रहता है तंथा उसके 
वाल बच्चे भी भूंखे रहते हैं"-। तथा जिस मनुष्य को पहले दिन 
भोजन नहीं मिला है वह मनुष्य दूसरे दिन भी काम नहीं कर 
सकता ओर इस प्रकार बह तथा उसके बालबन्चे बहुत दुखी 
हो जाते हैं, उनके परिणामों में विकलता हो जाती है ओर वे 
क्षणक्षणमें काम कराकर घन न देनेवालेके लिए अशुभ आशीर्वाद 
देते रहते हैं, इसलिये जो जीव काम कराकर भी घन नहीं देते वे 
जीव मरकर अपनी आजीविकाके लिये देश विदेश में घूमते फिरते 
हैं ओर फिर भी उनको जीविका प्राप्त नहीं होती है । इसलिये 
काम कराकर किसी का मी धन नहीं रोकना चाहिये।..... 

आगे छुलपूर्वक जीविका प्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं ॥ 

प्रक्ष--कर्मो दयान्मे वद देव ! कस्मा-। 

च्छलेः सम॑ संचलतीह बृत्तिः ॥ 

अथ --.े भगवन्‌ | अब्र कृपाकेर यह बतंलाइये कि किस 

पापकर्मके उदय से इन जीवों की जीविका छुलपूर्वक चलती है | 
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उत्त--छल्ेन दंच मुनयेड्नदानं। 
तथा कृता देंबगुरोश्च सेवा ॥ 
येन प्रशंसा खलवंचकानां | 
स्यात्तीत्रपापाच्छलयुक्तवृत्ति। ॥ ६१ ॥| 
थ --जो पुरुष वीतराग निग्रेथ मुनियोंके लिये छुलपूर्वक 
' श्राहारदान देते हैं वा छुलंपूर्वक देव शात्र गुरुकी सेवा करते हैं 
अथवगै जो दृष्ट ठगोंकी ग्रंशसा किया करते हैं ऐसे पुरुप मरकर 
उस तीव्र पापकर्म के उदयसे छुलपूर्वक होनेवाली जीविका प्रा 
करते हैं। ह 
भावाथ ---वीतराग निम्न मुनियों को आहारदान देना 
पुण्यका काम है | परंतु पही आहारंदान यदि छुलपूर्वक दिया 
जाता है तो वही कार पापकार्य हो जातां है । सम्यस्दधि सदा- 
चारी पुरुष तो कमी छुलपूर्वक आहार दे ही नहीं सकता | परंतु 
जो पुरुष अंतरंग में मिथ्यात्व को धारण करता है वह' छूलपूर्वक 
आहार दे सकता है अथवा जो पुरुष वाद्यप्रवृत्ति में ' समाज का 
' अपराधी होता है जातिच्युत वा पतित होता है वह भी छुलपूर्वक 
मुनियों को आहार दान दे सकता है । तथा इसी प्रकार देव धर्म 
गुरु की सेवा, देव पूजन, प्रतिष्ठा पात्रदान आदि भी छलपूर्वक हो 
सकते हैं | इसी प्रकार जो मनुष्य दुष्ट मायाचारी जीवोंकी प्रशंसा 
करता है अपने मिथ्यात्व के उदय से उनको श्रेष्ठ मानता दे वह 
भी उसीके समान पाप करता है । अथवा कितने ही मजुप्य घन 
वा पुत्र प्राप्त होने फी तीव्र लालसा से देव वा गुरु की सेंद्ा किया 
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विकधापाापाशरलाअनाषाहारमचजद्रनाशाकी, 


करते हैं वा गुरुओं, को. आहार दानादिक दिया करते हैं | इस 
प्रकार छुलपूर्वक धर्मकाय करनेवालों को परलोकमें जाकर छुलप्रवक 
होनेबाली जीविका प्राप्त होती है| 
' आगे यह जीव पशु होकर घर घर विकता रहता है ऐसा 
पशु किस कारण से होता है । हे 
.. पश्न--कस्माड्ि पापान्च पशुभवेंता । का 
.... पिन्रीयते येन शृहे गृहे कौ ॥ | 

अथ्थ--हे प्रमो | अब यह बतलाइये कि यह जीव किस 

पापकर्म से पशु होता है तथा घर घर बिकता रहता है। 
: उत्त--छलाप्परेषां वनितां च॒ पूत्रीं। 
...क्रीणाति गां वा शयनानवस्त्र ॥ 
छलिप्रशंसां नितरां. करोति | 
भूत्वा पशुरविक्रियते ग्रहददो ॥ ६२॥ 

अथ ---जो मनुष्य छुलपूर्वक किंसी दूसरे की ल्री को वा 
पुत्री को मूल्य देकर लेता है वा छुल प्ृवंक्क किसी गाय को वा 
अन्य पशुको लेता है वा सोने बैठने के सामान वा अन्न वच्र . 
छुलपूर्वक लेता है अथवा जो मायाचारी लोगों की प्रशंसा किया 
करता है वह मनुष्य मरकर ऐसा ही पशु होता है जो घर घर 
ब्रिकता रहता है । 

भावाथें---मायाचारी करना तियचयोनि का कारण है। 
जिस प्रकार तिय॑चयोनिमें उत्पन्न होनेवाले पशु अनेक प्रकार के 
हैं उसी प्रकार मायाचारी मी अनेक प्रकार की है। उस अनेक 
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प्रकार की मायाचारी में से जो पुरुष अनेक प्रकार के छल कपट 
बनाकर किसी की पुत्री को मोल ले लेता है वा किसी की स्नी को 
मोल ले लेता है वह मनुप्य उस छुल कपट रूप . पापके कारण 
ऐसा पशु होता है. जो घर घर विकता फिरता है| इसी प्रकार 
जो मनुष्य इस ग्रकार की मायाचारी करनेत्रालों की प्रशंसा करता 
है अथवा छुल कपट बनाकर अन्न वत्र आदि अन्य पदार्थो को 
मोल लेता है वह मनुष्य भी मरकर ऐसा ही घर घर बिकनेवाला 
पशु होता है | इस प्रकार के मायाचारी मनुष्य उन ख्रियों को 
पालन पोषण करनेके वा अन्य अनेक प्रकार के लोम दिखलाते हैं 
और फिर उस लोम को दिखलाकर उनको मोल ले लेते हैं वा 
उनको वश में कर लेते. हैं | ऐसे नीच मनुष्य भेड़ बकरी आदि 
नीच पशु होते हैं | जहां अनन्त काल तक दुःख भोगा करते हैं। 
आगे एक साथ अनेक जीबोंकी झृद्युका कारण बतलाते हैं। 
तऋरश्न--कस्माद्धि पापाच्च व्देककाले | 
भूयिष्ठजन्तोभंवत्तीह मृत्यु; ॥ 
अथ --हे प्रभो | अब यह बतलाइये कि एकही समय में 
अनेक जीवों की मृत्यु किस-पापकाय के करने से होती 
. उत्तर--अनेकजीबो हि मिथो मिलित्वा | 
साधोः प्रणिदामकरो त्कुकृत्यम्‌ 
तुष्येत्‌ पशोर्चीक्ष्य कलि हवोधात्‌ । 
कुर्यात्कुबंधय. सम्ुदायमृत्यों; ॥ ६३ ॥ 
अथ ---जब कमी अनेक जीव मिलकर किसी साधुकी वीत- 
राग निम्नेय गुरु की निंदा करते हैं अथवा अनेक जीव मिलकर 
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अन्य कोई कुकर्म करते हैं. अथवा . “अनेक जीव . मिलकर . अपनी | 
अज्ञानताके कारण . पशुओं .की-लड़ाई देखकर प्रसन होते हैं ऐसे 
जीव मिलकर एक साथ मरने का.पाप बंध किया करते हैं । 

भावाथ ---वर्षा के दिनों में अनेक.गिंजाई उत्पन्न होती हैं. 
तथा सैंकड़ों हजारों गिजाइयों का छत्ता थोड़ेसे ही स्थान में बना 
रहता. है| यदि उन गिंजाइईयों के ऊपर किसी हाथी, वा ऊंट का 
पैर पड़ जाय वा उनके ऊपर कोई पला भरकर मिट्ठी डाल दे, वां 
अग्नि: डाल दे तो वे सब्र गिजाई एक साथ. मर जाती हैं अथवा 
मशीनों के युद्धमें: अनेक: जीव- एक साथ मर जाते हैं. वा- विष मिली 
वायु से अनेक जीव:एक साथ मर जाते हैं ऐसे अनेक जीव जो एके 
साथ मरंते: हैं उंबंकाही साथ 'होता' है ॥ तंथा'ऐसा एक सोथ उदय' 
में आनेवाला पाप कंमोंका बन्ध भी वे सब एक ही सांथ करते हैं। 

जो हजारों 'जीव किसी सभामें बैठकर एक साथ किसी 
वीतराग निग्रेथ 'गुरुकी निंदां करते हैं अंथवा वीतराग देवकी 
वा उनके कहे हुए शांखों की' निंदां कंरते हैं' अथवा अनेक 
मनुष्य एक साथ, मिलकर 'पशुः पत्तियों 'कां युद्ध देखते हैं. ओर 
प्रसन्न होते हैं ऐसे सब जीव वा उनमें से अनेक जीव ऐसे ही आयु 
कर्म का बंध करते हैं जो'एक ही साथ अंत को प्राप्त होते हैं । 
यही समझकर । किसी: भी. वीतेरांगें . देंवे शांख्र गुरु की निंदा नहीं 
करनी चाहिये वा-पशु पत्तियों. का युद्ध: नंहीं' देखवा चाहिये । 

आगे: किसी .पुरुषको देखकर छीके;: हृदयमें वा किसी ख्रीको 
देखकर किसी पुरुष के हृदय में कामबासना, उत्पन्न हो -जाती है 
उसका. कांरण बतलाते हैं.। 
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प्रश्--कस्माद्धि पापाच्च नरस्य चार्या३ | 
हष्ट्वाः सिथः स्मात्खलक्कासजन्म | 
. अथ--हे प्रो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस पाप 
कर्म से ली पुरुषों में परत्पर एक दूसरे को देखकर कामबासना 
उत्पत्र हो जाती है | 
उत्त--नार्या३ पुरा जन्मनि वा नरस्य [| 
'मिथो यदि स्थाद्‌ व्यभिचारकर्स ॥ 
राग(दिहास्यं हृदि. तत्प्रमोद्दात्‌ । 
. तयोउसस्त्रेपि.. भर्वेत्ममोहः ॥ ६४ ॥ 
अथ ---पहले जन्ममें जिन ख्री पुरुषों का सम्बन्ध रहता है, 
बा पहले जन्ममें जो खी पुरुष परस्पर व्यमिचार करते रढते हैं 
अथवा एंक दूसरे पंर मोहित होकर रांगभाव वा हँसी किया 
करते हैं ऐसे खी पुरुषों के हृदय में परलोक में भी परस्पर मोह 
उत्पन्न होता है । 
भावाथ --एक कुठुम्बमें जितने जीव उत्पन्न होते हैं उनका 
पर्वभवका संबेध प्रायः कुछ न कुछ रहता ही है । लोग प्रूवेभव में 
परस्पर शत्रु होते: हैं. ऐसे जीव यदि एक कुदुम्बमें आवर उत्पन्न 
होते हैं तो एक कुटुंत में होनेपर भी परस्पर उनका विरोध रददता 
ही है। इसी प्रकार जिन स्त्री पुरुषों में पहले भव परस्पर संबंध 
रहा है अथवा जिन खी पुरुषों ने पहले भवमें परस्पर घ्यमिचार 
: सेवन किया है। अथवा परस्पर एक दूसरे पर मोहित ऐोकर राग- 
भाव किये हैं वा हँसी आदि विनोद किया ए कयवा जिन दोनोंमें 
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परस्पर होनेवाला रागमाव हृदय में बना रहा है ऐसे जीव जब 
दूसरे भवमे.भी स्त्री पुरुष होतें हैं तबं उनमें एक दूसरेको देखकर 
रागभाव वां मोह उत्पन्न होता ही है। तथा ऐसा मोह वा राग- 
भाव अनेक जन्मोंतक बना रहता है। यही सममकर भव्यजीयों 
को कमी किसी से अधिक प्रेम वा रागभाव नहीं करना चाहिये 
भोगोपभोगों का सेवन भी न्यायप्ूर्वक ही करना- चाहिये | अन्याय 
पूवेक भोगोपभोगों का सेवन कमी नहीं करना चांहिये। 
आगे-क्रोध उत्पन्न होनेका कारण बतलाते हैं। 
प्रशन--पापोदयोज्जायत एवं कस्मात। 

...._ दष्ट्वान्यजीवान्‌ हृदि कोपजन्म ॥ 

-अर्थ--हे प्रभो ! अब यह बतलाइये कि किस पापकर्म के 
उदयसे इस जीव के हृदय में अन्य जीवों को देखकर क्रोध उपन्न 
हो जाता है। 

..'उत्तर--यः को5प्ि ना पूर्वभवस्य शत्रु) । 
: स्वदेहहन्ता यदि वा पिरोधों॥ - 
: वियोगकर्ता स्वकृड+बकानां । 
त॑ वीक्ष्य कोपो भवतीह जन्तो। ॥ ६७ ॥॥ 
अर्थ ---जो कोई पुरुष पहले मबमें अपना शत्नु था अगवा 
अपने शरीरको नाश करनेवालां था वा विरोधी था अथबा अपने 
किसी कुटुंबके मनुष्यका वियोग करंनेवाला था ऐसे मनुष्यको देख- 
कर इन जीबेंके हृदयमें अवश्य ही क्रोध उत्पन्न होता है। 
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भावषाथ --क्रोधादिक कषायों की उत्पत्ति पहले जन्म के 
संस्कारोंसे ही होती है | पहले भव में जिन जीवों ने अपनी कुछ 
हानि की है वा कुठुम्ब की कुछ हानि की है था अपने साथ 
कुछ विरोध किया है ऐसे मनुष्यों को देखकर घा ऐसे जीबोंको देख 
कर अपने हृदयमें अवश्य ही क्रोध उत्पन्न होता है | यदि पहले 
भवमें हमारे जीवने किसीके साथ बैर विरोध किया है तो हमको 
देखकर दूसरे के हृदय में क्रोध उत्पन्न होता है । यही समझकर 
भव्यजीवोंको कभी किसी के साथ बैर विरोध नहीं करना चाहिये 
अथवा किसीकी हानि नहीं करनी चाहिये | जिस किसी के साथ 
चैर विरोध हो उससे उसी सयय क्षमा मांग लेनी चाहिये ओर 
पपने आत्मा में क्रोधादिकका संस्कार कभी नहीं रखना चाहिये । 
श्रागे एक साथ अनेक जीवोंके रोगी होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च भवन्ति चेक- । 
काले सरोगा. चहुजीववर्गाः ॥ 
अर्थ--हे प्रभो ! झब कृपाकर यह बतलाइये कि यह अनेक 
जीबोंका समुदाय एक ही समय में किस पापकर्म के उदय से एक 
साथ रोगी होता है | 
उत्त--साधोरष॑पु+  स्वेंद्रजःप्रलिप्त । 
ुष्ट्वा जुगुप्सामकरोस्प्रणिन्दां ॥ 
स्वानन्दतुएस्प. तथापमान | 
स्थादेककालेपि च रोगयुक्तः ॥ ५६ ॥ 
अथ ---जो अनेक जीव मिलकर वीतराग निर्म मुनियों के 
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पसीना और धूलिसे मिले हुंए - मलिन शरीर की देखकर ग्लानि 
करते हैं अथवा उनकी निंदां कंरते हैं अथवा अपने आत्मा में 
लीन रहनेव्राले उन्हीं मुंनियोंका अंपमान करते हैं ऐसे जीव 
पापकंर्म के उंदयसे एकही समय में रोगी होते हैं । 

-: भावषाथ--वीतरांगे निग्रंथ समुनियों की निंदा करना वा 
उनको देखकर ग्लानि करना वा उनंका अपमान करना महापाप 
है । मुनिलोग प्ूणे अंहिंसा्रतको पांलन करते हैं । स्नान करने में 
अनेक जीबों की हिंसा होती है। यही कारण कि मुनिलोगं 
आजन्म स्नानके त्यागी होते हैं | तथा गर्मी के दिनों में पसीना 
आता ही है ओर धूलि उड़कर उसपर जम ही जाती हैं तथापि वे 
मुनिराज कभी स्नान नहीं करते, उस शरीरकी मलिनता- को सहन 
करते हैं | वें-मुनिराज शरीरको भी पर ओर हेथे सममते हैं, इस 
लिये वे शरीरंसे भी कभी ममत्व वा मोह नहीं करते | वे मुनि- 
राज तो अपने शुद्ध आत्माको ही अपना समभेते हैं ओर इसी 
लिये वे संदाकाल -उसीमें लीन रहते हैं । ऐसे मुनियों को: देखकर 
जो अनेक जीव उनकी निंदा करते हैं, उनका अपमान ' करते हैं 
उनके लिये बुरे वचन कहते हैं, वा उनके आहार विहांस्में प्रति- 
बन्ध करते हैं वां उनसे अरुंचिं रखते हैं वा उनकी आज्ञाका 
उल्लंघन करते कराते. हैं अथवां और भी किसी प्रकार का उनका 
विरोव करते हैं ऐसे समस्त .जींब एक साथ रोगी .ढोते हैं । 

सब जीवबोंने एक, साथ पापका व्रन्ध क्रिया इसलिये उन सत्र का 
उदय, भी एक साथ हो आता है | यही संम्ककर, वीतरग 
मनियोंकी “निंदा कमी नहीं करनी चाहिये | 
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आगे-रोगों की शान्ति के लिये अयन करने पर भी रोग 
शान्त नहीं होता इसका कारण बतलाते हैं | 
प्रश्न--रोगोपशान्त्यं च छते श्रयत्ने | 
'तस्योपशान्तिभवदीह कि न॥ 
अथ --रोगों की शांति के लिये ग्रयत्न करने पर भी उस 
रोग की शान्ति नहीं होती इसका कारण क्या है ? 
उत्तर--सरोगिसेवा, न कृता प्रदत्त | 
स्वस्पौषध' रेविपुर्ल गृहीत्वा | 
रोगस्य भीति च प्रदव्य लोभाद | 
.यत्ने कृते नव्यति तुन रोग: ॥ ६७॥ 
अर्थ---जो पुरुष वैथ होकर भी रोगियों की सेवा नहीं 
करता, अथवा अपने तीव्र लोभ से रोगका भय दिखलाकर वहुतसा 
घन लेकर भी बहुत थोड़ी औपधि देता है चह पुरुष योगी 
होनेपर उसकी शांतिके लिये अत्यन्त प्रयत्न करने पर भी नीगेग 
नहीं होता । 
भावार्थ ---जो मनुष्य जिस विद्या का जानकार है उसको 
उस विद्याके द्वारा अपना ओर दूसरों का दोनों का उपकार करना 
चाहिये । यहां पर इतना ओर समझ लेना चाहिये कि केबल घन 
' बटोर लेना अपना उपकार नहीं है। घन तो अपने कर्म के 
क्षयोपशमके अनुसार आता ही हे। किवा अपने आत्मा का 
कल्याण कर लेना, पापकर्मों को नष्ट कर पुण्यक्रमेंक्रा संचय 
लेना अयना उपकार कहलाता है | तथा उस वियासे दिस प्रकार 
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भी दूसरों का उप॒क़ार हो उसे उसी प्रकार, दूसरों का उपकार 
करते रहना चाहिये । यही उस-विद्या के प्राप्त होने का फ़ल है । 
वैथों को रोगियों:की.. सेवा भी करनी . चाहिये.ओर .उचित मूल्य 
लेकर अच्छी ओषधि- देनी चाहिये | यदि- कोई ग्रुणी निधन 
आजाय तो उसकी विशेष सेवा करनी चाहिये तथा ऐसे निधनों 
के लिये बिना मूल्य ओषधि भी देनी चाहिये । जो वैद्य ऐसा. नहीं 
करते हैं तथा अधिक मूल्य -लेकर भी अच्छी ओषधि नहीं देते. 
वा रोगियों की सेवा नहीं करते अथवा अधिक-घन लेने की इच्छा 
से रोग को बढा देते हैं वा रोगको -असाध्य वा कष्टसाध्य बतला 
कर अधिक धन लेने की इच्छा . करते हैं, अथवा जो . निधनों से 
भी अधिक घन वसूल कर लेते हैं ऐसे-वैद्य रोगी होने पर बहुत 
अधिक कष्ट पाते हैं तथा उस रोग को शांत करने के लिये उत्तम 
उपाय करने पर भी नीरोग नहीं होते हैं । 
.« » आगे-गर्भपात होने का कारण -बतलाते हैं । 
.. प्रशन--अस्माड्रि पापाच्च बद स्त्रियश्व । 
को गरभपातो. भवति ग्रभो में ॥ 
अथ --हे ग्रमो ! अब कृपा कर यह बतलाइये कि किस 
पापके करने से स्रियों का गर्भपात हो जाता है। 
... उत्तर--पुत्रो यया मारित एवं गर्भे | 
तुग्मारणाथ च विष ग्रदत्तम्‌ ॥ 
वा गभपात ग्रविधाय तुष्येत | 
तस्या भवेदेव हि गभ पातः ॥ ६ 
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अथ--जिस किसी खींने अपने वा दूसरे के पुत्रकों गर्भमें 
ही मार दिया है, अथवा किसी भी पुत्रकों मारनेक्रे लिये विष दिया 
है, अथवा जो गर्भपात करके संतुष्ट हुई है उस ख्लीका गर्भपात 
अवश्य ही होता है | ह 
भावाथ --गर्भमें रहने वाला वालक अत्यन्त दुःखी, अत्यन्त 
लाचार और सर्वथा पराधीन रहता है उस समय वह थोड़े से ही 
प्रयोग से मर जाता है। ऐसे लाचार परावीन पुत्रको मार देना 
महापाप कहलाता है | जो ञ्री ऐसा महापाप करती है ऋयदा 
जो ख्री अपने वा दसरेके पत्रको विष देकर मार देती है अथवा 
जो गर्भपात करके प्रसन्न होती है अथवा सौत के पुत्रों से ईर्ष्या 
द्वेष रखकर उनको दुःख देती है ऐसी ख्रीक्षा गर्भपात अवश्य हो 
जाता है | गभपात होना पापका कारण है ओर इसीलिए वह 
पुत्र मारने आदि महापापों के करने से ही होता है । 
आगे-कुब्यसनों में धन खर्च होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माड्धि पापाच्च धनादिशक्त -। 
व्ययो भवेद्दा व्यसने जनानाम्‌ ॥ 
अथ --हे प्रभो | अब यह बतलाइये कि किस पापके करने 
से लोगोंका धन वा अन्य शक्तियां कुब्यसनोमं ख्चे हो जाती हैं । 
. उत्त--धर्न कुमागंं हि हटान्नियोज्य । 
कऊत्वा पमशसा व्यसनास्थतानाम्‌ | 
घलान्यभार्यामपहत्य. तुप्देत्‌ | 
तेषां धनादेव्यसने व्यय; स्यात्‌ ॥ 5६ ॥ 
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अथ---जो पुरुष हठ पूर्वक-अपने -धनको किसी कुमार्गमें 
ज्ञगा देता है; अथवा जो पुरुंष कुव्यसनोंमें लीन होनेवाले मनुष्यों 
की प्रशंसा करता है अथबा जो किसी की ख्रीको वलपूर्वेक्क हरण 
कर संतुष्ट वा असन्न होता है ऐसे पुरुषों का घन वा शक्ति कुव्य- 
सनोंमें. ही खर्च होती है। ला 

भावाथ --हिंसा, झूठ, चोरी, कुशील .सेवन आदि. पापोंके . 
साथनों को कुमाग कहते हैं | तथा जूबा खेलना, मांस भक्षण 
करना, मद्यपान करना, वेश्या ओर शिकार खेलना ये सात कुब्य 
सन कहलाते हैं | ये कुमाग वा व्यसन सब पापोंके मार्ग हैं । इनके 


. करनेसे महापाप उत्पन्न होता है | यद्यपि इन पापोके-करने वाले नर- 


कादिक दुगगतियोंमें ही जाते हैं । परंतु किसी कारण विशेषसे यदि 
ऐसे मनुष्य मरकर धनी मंनुंप्य होजाते हैं तो फिर उनका वह धन 
दुब्येसनोंमें ही खर्च हो जाता है। जिने लोगोंको जन्म जन्मांतर' से दुन्ये- 
सनों का अमभ्यांस पड़ा हुआ है ऐसे लोगोंका मन फिर दुब्बेसनोंमें ही 
खर्च होता है।.._ 
आगे-संम्येश्शानमें भी रुचि न होनेका कारण बतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माद्धि पांपाच्च न रोचतेड्य । 
जीवायमिष्टः सुखदः सुबोधः ॥ 
2 ड कक हे 
अंथ---हे भंगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पाप कार्य के करने से इसे जीव को मिष्ट ओर छुख देने वाला 
अष्ठ ज्ञान भी अच्छा नहीं लगता | 
उत्त--दल्वा कुशिक्षां व्यसने नियोज्य | 
: कृत्वा जनान्‌ देवेगुरोश्व निदाम ॥ 
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श्रत्वेति तुप्येदचनं॑ खलादे | 
तस्म सुबोधोषि न रोचतेउत्र ॥ 
अथ ---जो पुरुष कुशिक्षा देकर वा दिलाकर पसन्न होता 
है अथवा जो पुरुष अनेक मनुष्योंको कुब्यसनोंमे लगाकर प्रसन्न 
होता है वा देव शाखत्र गुरुकी निन्‍्दा कर प्रसन होता है, अथवा 
दुष्ट वा नीच पुरुषों के बचनों को सुनकर प्रसन्न होता हे ऐसे 
पुरुषोंको अन्तमें जाकर भी श्रेष्ठ ज्ञानमें रुचि कभी नहीं होती है | 
भावाथ ---जिनके हृदय में तीत्रमिथ्यात्य बैठा हुआ है ऐसे 
ही पुरुष कुशिक्षासे प्रसन्न होते हैं | जिस शिक्षासे मिथ्यात्वरूप 
परिणाम हो जांय वा जिस शिक्षासे देव, शात्र गुरुकी भक्ति हट 
जाय, स्नत्रयसे रुचि हट जाय, सम्यकूचारित्रसे देप करने लग 
जाय, देवपूजा पात्रदान आदिको बुरा कहने लग जाय, वीतराग 
निम्नेय गुरुओंकी निन्‍दा करने लग जाय वा शाज्नोंकी आज्ञाका उल्लेघन 
करने लग जाय ऐसी शिक्षाकों कुशिक्षा कहते हैं | जो लोग ऐसी 
शिक्षामें प्रसन होते हैं वे लोग मोच्षमामे से सदा विपरीत रहते 
हैं और इसीलिये ऐसे लोग देव शास्त्र गुरुकी निन्‍दा कराते हैं वा 
दुष्ठोंके बचनोंको सुनकर प्रसन्न हुआ करते हैं । ऐसे मिथ्याद्वप्टी 
पुरुषोंको भला श्रेष्ठज्ञान वा आत्मज्ञान अच्छा कैसे लग सकता है 
अर्थात्‌ कभी नहीं लग सकता | 
आगे-चांडालके हायसे मृत्यु होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रक्ष--कस्माद्धि पापाधच वदेति जन्तो- 
इचाण्हालहस्तेभवतीह सृत्यु। । 
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अर्थ--हे प्रभो ! अब कृपाकर यह' बतलाइये कि किम 
किस पापकायके करनेसे यह जीव चांडालके हांथसे मारा जाता है । 
उत्त--हुःखंप्रदं हिंसकमेव॑. कृत्य । ह 
कृतं हत॑ प्राणधनं पशोयें:॥ 
सुसेषितं वा मधुमदमांस । 
चांडोलतः स्यान्पग्णं च तेषाम || ७१ ॥ 
अथ ---जो पुरुष अनेक जीबोंको महा दुःख देनेवाले हिंसा . 
करनेवाले कार्य करते रहते हैं, अथवा पशुओं के ग्राणरूपी घनको 
हरण किया करते हैं अथवा जो मद्य मांस मधु का. सेवन किया 
करते हैं ऐसे पापी लोग चांडालके-ही हांथसे मारे जाते हैं | 
भावार्थ--चांडालके हाथसे मंत्ना अत्यन्त निन्‍्दनीय गिना 
जाता है | तथा महापाप कर्मके उदयसे ऐसा समय आता है । जो 
पुरुष अनेक जीवोंकी हिंसा करते रहते हैं, वा अनेक जीबोंकी 
हिंसासे होनेवाले व्यापारको करते हैं, जो पंशुओंको मारते हैं, ट 
पशुओंको पक्तियोंको अनेक  प्रकारके दुःख देते हैं, वा मद्रपान- 
करते हैं, मांस भच्तण करते हैं, वा शहत खाते हैं, अथंब्रा अनेक 
जीवों से भरे हुये गूलर, बड़, पीपर आदिके फलोंको भक्षण कंस्ते 
हैं ऐसे जीव चांडाल भील आदि के हांथसे मारे जाते हैं. और फिर 
परलोक में जाकर नरकादिक के दुःख भोगते हैं । 
आगे-मरकर कुत्ता होने का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माड्धि पापाच्च बद प्रभो से | « ' 
मृत्वा मनुष्यों भवतीह को- श्वा ॥ 


: भावत्रयफलप्रदर्शी १०३ 


अथ --हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य मर्कर किस पापके करने से कुत्ता हो जाता है। । 
उत्तर---ईर्ष्या भिमान॑ कुविसाधवेरं . । 
करोलि यः कोपि मिथो विवाद ॥ 
रौद्रात्तचिन्तामटनं॑. च कोप- 
मित्यादिषापात्स मवेत्किल क्वा ॥ ७२ ॥ 
अर्थ---जो पुरुष सदाकाल ईर्ष्या वा अमिमान करता रहता 
है, प्रत्येकके साथ वर विरोध करता रहता है वा परस्पर विवाद करता 
रहता. है, आतध्यान रौद्रध्यानंका चिंतवन करता रहता है, व्यर्थ ही 
इधर उधर फिरता रहता है अथवा और भी ऐसे ही ऐसे कार्य करता 
रहता है ऐसा पुरुष मरकर परलोक में कुत्ता ही होता है । 
भावाथ ---कुत्ताकी पर्याय नीचपर्याय है वह विष्ठा मांस 
आदि निकृष्टसे निक्ृषष्ट पदार्थों का भच्तण करता रहता हे | घर घर 
- किरता रहता हे, प्रत्येक कुत्ताके साथ लड़ता रहता है। तथा जहां 
जाता है वहां ही दुतकारा जाता है | ऐसी यह कुत्ताकी नीच पर्याय 
नीच कार करनेसे ही प्राप्त होती है । एक दूसरेके साथ ईर्प्पा करना 
अभिमान करना, कुत्तोंके ही समान आपसमें वर विरोध करना, वा 
परस्पर विवाद लड़ाई भागड़ा करना, विना कारणके क्रोपषकरना, 
विना कारणके इधर उधर घूमते रहना, अथवा आर्तव्यान रौद्धव्यान 
में लीन रहना आदि काये मी नीच काये हे तथा जो मनुप्य इन नीच 
कार्योको करता रहता है वह मनुष्य मर्कर कुत्ता ही होता है यही 
सममकर प्रत्येक मनुष्यको इन नीच कार्योसे चचते रहना चाहिये । 
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आंगे-मरकर विल्ली होने का कोरण. बतलांते हैं । 
प्रश्न-कस्माद्धि वापाच बंद ग्रभो ! मे 
' नरो विडालो भवतीह सुंत्वा ॥ 
अथ -- हे प्रोमो |! अब कृपाकर यह बंतलाइये कि यह 
मनुष्य मरकर किस किंस पापंकार्यके करनेसे विज्ली होता है। 
उत्तर--दुग्धान्नंपानाधमिंलापतोयो । 
वंन्धोधनादेरपहतु कॉम) ॥ 
दुर्ष्धानभाग वा कुटिलः सदा स । 
मृत्वा विडालो भवतीह पापी ॥ ७३ ॥ 
अथ --जो पुरुष अन्न, पान, दूध, दहीकी अमिलापासे 
अपने भाई बन्धुओंके धनको हरण करना चाहता है जो सदा 
काल मायाचारी करता रहता है वा अशुभ दुर्ध्यान करता रहता है 
वह मनुष्य मंर्कर भाग्यहीन विलाव होता है । - 
भावाथ ---विलाव होना कुत्तेसे भी नीच ओर बुरा है । 
बिलाव बहुत 'मायाचारी होता है तथा जितना खाता नहीं है 
उतना बिगाड़ देता है तथा सदाकाल जीबोकी घात में बैठा रहता 
है । इसीप्रकार जो मनुष्य सदाकाल मायाचारी करने में लगा है, 
सदाकाल दूसरोंका कार्य विगाडते का प्रयत्न किया करता है, 
वा दूसरोंके धनको हरण करनेकी इच्छा करता रहता है अथवा 
दूसरोंको हानि पहुंचाने का प्रयल किया करता है अथवा ओर 
भी ऐसे ही ऐसे काम किया करता है वा मायाचारी -का चिन्तबन 
किया करता है ऐसा मनुष्य मर्कर विलावकी पर्याय पाता है| 
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तथा उस पर्यायमें अनेक जीवोंकी हिंसा कर चिरकाल तक नरका- 
दिक्क दु्गतियोंके. दुःख भोगता रहता है| यही समझकर मनुष्योंको 
सदाकाल ऐसे पापके कार्योंसे बचते रहना चाहिये । 
- आगे-र्सिह पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाश्च दद प्रभो ! में | 
मृत्वा मनुध्यो भवतीह सिंह ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य कैसे पाप करनेसे मरकर सिंह होता है | 
उत्त--दुर््यानभाग_ यः पशुहिसको5स्ति । 
क्ररस्व॒भावों जनताविरोधी ॥ 
मांसंप्रलोभी स्वपरात्मघाती | 
मृत्वा स जीबो भवतीह सिंह; ॥ ७४ ॥| 
अथ ---जो मनुष्य सदाकाल दूसरों को मारनेका चिंतब्रन 
करता रहता है, वा अनेक पशुआओंकी हिंसा करता रहता है, जिसका 
स्वभाव सदाकाल क्रूर रहता है, जो सदाकाल लोगोंका विरोध करता 
रहता है, जो मांस, भक्षणका तीत्र लोलुपी होता है ओर अपने 
श्रात्माका. घात करने वाला वा अन्यजीबोंका घात- करता रहता है 
ऐसा मनुष्य मरकर अवश्य ही सिंह होता है । 
भावाथ --सिंहकी पर्याय महापाप करनेवाली पर्याय है । 
यही कारण है कि प्रायः सिंह मकर नरक ही जाता है। ऐसी 
पापरूप सिंहकी पर्याय महापाप करनेसे ही प्राप्त होती है । सदा 
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काल दुर्ध्यान करते रहना, दूसरोंकों मरने मारने का चिन्तन कर 
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रहना, शिकार: खेलकर अनेक पशु पक्षियोंकी हिंसा करते रहना, 
वा अन्य किसी प्रकारसे अनेक पशुओंकी हिंसा करते रहना अपने 
स्वमावमें सदा क्रूरता रखना, साधारंण लोगोंके साथ अंधिक विरोध 
रखना, मांस भच्षण करेने में अत्यन्त लोलुपता रखना; वा मद्यपान 
करनेमें अत्यन्त लोलुपता रखना, अपने आत्माको घात करनेका 
प्रयन करना अथवा दूसरोंके घांत का प्रयत्न करते रहना वा अन्य 
ऐसे ही कार्य करना महापाप कहलाते हैं । इन्हीं पापोंके करनेसे 
यह मनुष्य मरकर सिंह होता है। ह 
आगे श्रगाल पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलातें हैं | . 
प्रश्न--कस्मांद्धि पापाद् बद॑ ग्रभो [ से | 
ना जंबुकः स्थाद भुवने हांभाग्यः ॥ 
अथ -हे मगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलांइये कि यह मनुष्य 
किस किस पॉपकेर्मके करनेसे मरकर इसी लोकमें श्वगाल होता है । 
उत्तर--मिथ्याग्रठापी जनवंचको थो । 
वेष्यांकरों वां 'कलहमग्रवीण; । 
दानादिधर्माद्धि' सदेव दूरः । 
स जंबुंकः स्यान्मसुजोडपि सत्या ॥ ७४ ॥ 
अर्थ---जो मनुष्य संदाकाल मिथ्यांभाषण करता' रहता हैं, 
संदाकांल लोगौंको ठगंता रंहता है, सबके साथ ईर्ष्या दैष करता 
रहंतां है, वा सँवके साथ कंलहँ कंरता रहता है, और जो पात्रेदान 
जिनपूंजा आदि धर्मकांयसि सदा दूर रहंता है ऐसा मलुंष्यं मर्कर 
शुगाल होता है | 
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भावाथ ---श्वगाल गीदड़को कहते हैं | गीदड़ बहुत ही 
चालाक होता है ओर प्रायः ठग ठगाकर ही अपना पेट भरा 
करता है | जो मनुष्य मिथ्या भाषण करनेमें, लडाई झगड़ा करने 
में चतुर होता है वा अनेक जीवों के साथ ईर्प्या द्ेप करता रहता 
है, जो कभी दान नहीं देता, कमी जिनपूजन नहीं करता, कभी 
पवास नहीं करता, तथा ओर भी शुभकार्योसे दूर रहता है 
ऐसा मनुष्य मरकर गीदड़ ही होता है । 
आगे-यह मनुप्य शील ओर ब्रतोंको भट्ट करनेवाला किस 
कारणसे होता है यही बतलाते हैं । 
प्रशन--कस्माड्धि पापाच्च बद प्रभो ! में । 
व्रत गृहीत्वा त्यजतीह मूढः ॥ 
अर्थ--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह 
मनुष्य किस किस पापकर्मके करनेसे अतोंकों ग्रहण करके भी 
छोड़ देता है । 
उत्त--यः कारयित्वा त्रतशील भंग । 
तुप्येत्परेपां प्रविधाय निदाम्‌ ॥ 
साधाश्चरित्र ह्युनक प्रदोष॑। 
स स्यादमुत्र वतशीलभंगी ॥ ७६ ॥ 
अथ्‌ ---जो मनुष्य दूसरोंके तत वा शीलको भन्न कराकर 
प्रसन होता है, वा दूसरोंकी निंदा करता है, अथवा जो साधुओं 
के चारित्रमें दोष लगाता है, ऐसा मनुप्य मर्कर परलोकर्मे अपने 
प्रत शीलोंको भड्ठ करनेबाला होता है । 
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चल 





भावाथः---अंहिंसा, सल्ल;. अंचौर्य; ब्रेह्मचय, परिंग्रहत्याग ये 
पांच अत कहलाते हैं तथा गुणज्रत शिक्षात्रतोंको शील : कहंते हैं । 
ये त्रत ओर शील दोनों ही आत्माका कल्याण करनेवाले हैं: ओर 
परंपरासे मोक्षके कारण हैं। इसलिये जो मनुष्य इन बंत ओर 
शीलोंको ग्रहण करके फिर छोड़ देता है अथवा इनका भु्ढ कंरता 
रहता है अथवा' इनमें अधिक अतिचार लंगांता रहंतां है उंसे 
मनुष्यको बहुत अधिक पापीः समझना चाहिये । कंल्यारं केरेंनेवाले 
रत्न को पाकर कोई भी नहीं छोड़ता । इसी प्रकॉर इंन ब्रतोंको भी 
लेकर कभी नहीं छोड़ना चाहियेः। फिर भी! जो “मनुष्य 
इनको धारणःकर छोड़:देता है उसके समान कोई भाग्यंहीन पापी 
नहीं है। ऐसा भाग्यहीन: पापी मनुष्य पहले जन्ममें दूसरों 
के व्रत :शील भंग कराने से होता: :है, दूसरोंकी निंदा! करने से 
होता. है; अथवा. मुनियोंके पवित्र:चारित्रमें दोष लगानेसे होता है । 
अथवा किसी धर्मात्माको मिथ्या कलंक लगाने से होता है। यही 
समभकर भव्य जीवों को इन पापोंसे सदा वचंतेः रहना चाहिए । 

आगे यह! मनुष्य किस पापकेः करने से मरकर गायकी पर्याय 
पाता है यही कहते ह-। 

प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च बद. ग्रभो ! में । 

मत्वा मनुष्यों भवतीह धेनु।॥' 

अथें--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि- किस 

पापके करनेसे' यह मनुष्य मरकर गायका शरीर घारणं करता है। 


उत्त---आचारहीनंशच विचारशन्यों। 
हमक्ष्यभक्षी शुवि केषल व ॥ 
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पापान्नलोभी खल मन्दवुद्धि 
से स्यादमुत्र मनुजोऊपि घेनु। ॥ ७७ ॥ 
अंथ ---जो मनुष्य सदाचार से रहित हे, विचारशत्य हे, 
भक्य भक्षण करनेवाला है, अन्नपान का अत्यन्त लोलुपी है, 
अथवा जो मन्दंबुद्धि है ऐसा मनुष्य मर्कर परलोक में गायकी 
पर्याय प्राप्त करता है । 
भावाथ --गाय॑ बहुत भोली-माली होती है | इसलिये जो 
पुरुष इस जन्म में आचार विचार करते, चाहे जहां, चाहे जिसके 
धर, चाहे जिसके हाथका खां लेते हैं जो खाने-पीने वा रहन-सहन 
का विचार नहीं करते, न भक््य अभद््य का विचार करते हैं, तथा 
जो अन्नपान के तीव्र लोलुपी बने रहते हैं ओर जिनकी चवुद्धि 
अत्यन्त मन्द होती है ऐसे मनुष्य मर्कर गायका जन्म लेते हैं । 
श्रांगे भैंस वा मैंसाकी पर्याय किस कारण से प्राप्त होती है 
यही दिखलाते हैं । 
प्रश्ष--कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो ! से । 
मृत्या मनुष्यों महिपं भवेत्की ॥ 
अथे “है भगवन्‌ | अत कृपाकर यह बतलाइये ये कि यह 
मनुष्य मरकर किस कारणसे भेस वा मभैंसा होता है 
उत्त--धर्मो पदेश सुखद न श्रृत्वा। 
गृह्माति यः फेवलमेव दोपम्‌ ॥ 
वाब्शान्तिमेकां विपमा करोति | 
स्याद्धि मृत्वां महिपों हममास्य; ॥७८॥ 
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अथ --जो पुरुष धर्म के उपदेशको : कमी नहीं सुनता 
- तथा केबल दोष को ही प्रहण किया करता है तथा इस संसार 
जो केवल एक अशांति को ही उत्पन्न किया करता है ऐसा पुरुष 
मरकर मैंसा होता है । की पक 

भावाथ --मैंसा बहुत हृठीला, उपद्रव करनेवाला, ओर 
कमी न शांत रहनेवाला पशु है । इसलिये जो मनुष्य सदा 
अशांति फैलाया करता है कभी सामाजिक झगड़े वा कमी धार्मिक 
भांगड़े उत्पन्न किया करता है, जो पुरुष “कभी देश के मागड़े 
उत्पन्न करता है, कभी राज्य के भागड़े उत्पन्न करता है, कमी 
कुटम्ब के भंगड़े वा कभी भाईयों के झगड़े उत्पन्न किया 
करता है अथवा - जो धर्मक्रायोंकी ओर कभी . ध्यान नहीं देता 
जो. सदा दूसरोंके दोषों को ही ग्रहरणा किया करता- है |. ऐसा पुरुष 
मरकर मैंसा ही होता , है जो इस पर्याय में आकर भी उपद्रव 
किया करता है | 

आगे बकरा होनेका कारण बतलाते हैं | 

प्रश्न--कस्माड़ि पापाच्च च॒द प्रभो! मे । 

. मुत्वा भनुष्योडषि भवेदजः कौ।॥ 

अथ --हे खामिन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य मरकर किस कारण से बकरा होता है। 

उत्त--बृथेष रच्छेद्धि चदेद वसेद वा | 

कंरोत्यकाय' नयनं॑ निर्मील्य ॥ 
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दि 


निजग्रशंसां च. परप्रणिन्दां । 
कृत्मेति तुप्येत्स भवेदजः को ॥ ७६ ॥ 

अथ--जो मलुप्य बिना प्रयोजनके व्यर्थ ही इधर उधर 
ध्रूमता फिरता है, व्यर्थ ही बकब्राद करता फिरता है, ओर व्यर्थ 
ही इधर उधर रहता फिरता है तथा जो अपने नेत्रों को बंदकर 
निंदनीय काग्रे किया करता है, अथवा अपनी प्रशंसा ओर दूसरों 
की निंदा करके बहुत प्रसन्न होता है ऐसा मनुप्य इसी 
पृथ्वी पर मर्कर बकरा होता है | 

भावाथ ---ब्रकराकी पर्याय नीचपर्याय है उसको संदाकाल 
म॑रनेका भय लगा रहता है, तथा भूखप्यास के महादुःख भोगा 
करता है। ऐसी नीच पर्याय नीच ओर व्यर्थक्ष काम करनेसे ही 
होती है | जो मनुष्य विना कामके बाजारमें वा गलियों में इधर 
उधर घूमा करता है, अथवा जो विना प्रयोजन अनेक प्रकार की 
वंकबाद किया करता है, और जो चाहे जहां रह जाता है, जो 
किसी प्रकारका विचार किये विना घुरे से बुरा काम कर डालता है, 
जो श्रपनी प्रशंसा से प्रसन्न होता है तथा दूसरे की निंदा सुनकर 
वा खय दूसरोंकी निंदा करके प्रसन्न होता है अयबा जो पुरुष 
अंन्य ऐसे ही ऐसे नीच कार्यों को करता रहता है ऐसा पुरुष 
मरकर बकरा होता है । 

आगे फौआकी पर्याय प्राप्त के का झाग्ण बतलाते हैं । 

प्रश्ष--कस्माद्धि पापाच्च वद प्रभो ! में । 
मृत्वा मनुष्यो भवतीह काकः ॥ 
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. अथ --हे:खामिन्‌ | अब कृपा कर-यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य मरकर किस पापकारयके करने से कौआः होता है-। 
उत्तर---वस्तु ह्यमक्ष्य मलिन च. निद्य। 
यश्नात्ति मांस . कटुक ब्रवीति ॥ 
दुःखग्रदं ककेशमेंव्र.. वाक्य | .. 
मत्वा स म्त्यों भवतीह काके) ॥ ८० ॥ 
थ--जो मनुष्य अभक्ष्य मलिन ओर. निंदनीय पदार्थोका 
भक्षुण करता है ओर जो दुःख देनेवाले कठोर और कड़वे. वाक्य 
ही बोला करता है ऐसा मनुष्य मरकर कौआ होता है.। 

.... भावाथ 
भक्तण करता रहता है | मलिन निद्य पदार्थों का भक्षण करता है 
मांस विष्टा आदिका भक्षण करता है और सदाकाल कठोर वचन 
बोला करता है | यहां तक कि इस संसार में उसका बोलना अप- 
शकुन माना जाता है । ऐसे निंदय पक्ती की पर्याय नि काम 
करनेसे ही प्राप्त होती है। जो- मनुष्य कौओं के समान अभच्य 
भक्तण किया करते हैं, मलिन पदार्थों का भच्षण किया करते 
निंदनीय पदार्थों का भकछ्षण किया करते हैं, मचमांस मधुका सेवन 
किया करते हैं वा उदंवर फलों का -भच्तण किया करते हैं- अथवा 
जो कौओंके समान कठोर दुर्वचन कहा करते हैं , निंदनीय वचन 
कहा करते हैं वा दूसरों की निन्‍्दा किया करते हैं ऐसे. . मनुष्य 
मरकर इन्हीं पापोंके कारण कौआजकी पर्याय प्राप्त करते हैं. | 

आगे दुष्ट होनेका कारण बतलाते हैं । 
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'  प्रश्--#ष्माद्धि पापाच्च बद प्रश्नों ! में । 
मृत्वा मनुष्यों. भवतीह दुष। ॥ 
अथ--हें प्रमो | अंत्र कृपाकर यह बतलाइये कि मनुष्य 
क्रिस किस पापके करनेसे मत्कर दुछ होता है। 


उत्त--दुएस्थ येन व्यसनस्थजंन्तोः-। 
साधोः सम वा विपम॑ विवाद; ॥ 
मिथ्यांवमूदसय कृता प्रशंसा । 
मृत्या स मत्यों भवतीह दुष्टः ॥ ८१ ॥ 


अथ --.जो मनुष्य इस जन्ममें किसी दुके साथ वादवियाद 
करता है वा किसी जुआरी वा चोर आदि व्यसनियोंके सोय वाद- 
विवाद करता रहता है | अथवा जो साधु सज्ननों के साथ विवाद 
करता रहता है। अथवा जो मलुप्य मिथ्याद्ृष्टी अत्यन्त मस्त मनुष्यों 
की प्रशंसा किया करता है ऐसा मनुष्य मरकर दुंड्ट मनुष्य होता है । 


भावाथ---दुषट मनुष्य सबके साथ दुष्टता किया करता है, 
तथा विशेषतः सजनों के साथ वा बीतराग निम्नथ साधुओंके साथ 
दुश्ता किया करता है। ऐसा दुष्मनुप्य दुष्ट वा नीच काम 
करने से ही उत्पन्न होता है । जो मनुप्प दुश्मनुप्पोर्मं रहता है, 


रु 


दुष्ट मनुष्यों की प्रशंसा किया करता है, दुष्मनुप्यों से दुएता के 


काम सीखता है, वा मिथ्यादप्टियों के साथ रहकर मिवथ्यातवदरी बृद्धि 

दाता है, चीतराग निग्रेथ मुनियोंकी निन्‍दा बरता है, उनके साथ 

वादविवाद करना चाहता है, वा उनका तिरज्कार का्ता है, ऋपवा 
प8 
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जो अन्य ऐसे ही दुष्टताके काये किया करता है ऐसा मनुष्य मर्कर 
फिर भी महादुष्ट होता है और. फिर अनेक <दुश्तां के काम कर 
नरक आदि दुगतियों के महादुःख भोगता .रहता है | यही. समझ - 
कर मनुष्यों को कमी दुष्टता नहीं करनी चाहिये | सज्जनों के ही 
'साथ अपनी संगति रखनी चाहिए और सदाकाल धमकाये में: लगें 
रहना चाहिए । * ४ 
आगे व्यभिचारी होनेका कारण वतलाते हैं । 
प्रशन--कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो ! में | 
मृत्वा नरः स्यादव्यभिचारसेवी ॥ 
अर्थ--हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह मनुष्य 
किस किस पापके करनेसे मस्कर व्यमिचारी मनुष्य होता है। 
उत्तर--वेश्यादिकानों च कुशीलजन्तो: 
संगः कृतो दुष्टजनादिकानाम्‌ ॥ 
क्रीड़ा सम॑ येन नपुंसकेन । 
मृत्वा नर; स्यादव्यभिचारभाकू सः ॥ ८२ || 
अथ --जो मनुष्य इस जन्ममें वेश्याओंकी संगति करते हैं, 
अन्य व्यभिचारिणी स्त्रियों की संगति करते हैं वा दुष्ट लोगों की. 
संगति करते हैं, अथवा जो नपुन्सकोंके साथ क्रीड़ा' करते हैं ऐसे 
मनुष्य मरकर व्यमिचारी होते हैं | 
भावाथ -- व्यभिचार सेवन करना महापाप है, जो पुरुष॑ 
व्यमिचार सेवन करता .है वा व्यमिचार सेवन करने की इच्छा . 
करता है वह मनुष्य भी रावण के समान अत्यन्त निन्दित होकर: - 
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नरकादिक दुगतियों के दुःख भोगता है। रावणने व्यमिचार सेवन 


करने की इच्छा मात्र ही की थी उसीके फलसे आज तक उसकी 
निन्‍दा हो रही है तथा वह -रावणका जीव आज तक नरक में पड़ा 
दुःख भोग रहा है| इसी लिये व्यमिचार सेबन करने की कमी 
इच्छा भी नहीं करना चाहिये | जो मनुप्य व्यमिचारी जीदों के 
साथ उठता बैठता है वेश्याओं की संगति में रहता है वा अन्य 
व्यभिचारिणी स्लियों की संगति में रहता है, वा अन्य चोर जुआरी 
आदि दुष्ट लोगों की संगति में रहता हे वा अनंगक्रीड़ा करता हे 
हिंजड़ोंकी संगति में रहता हैँ वा उनके साथ क्रीड़ा करता है ऐसा 
मनुष्य इस लोक में भी व्यमिचारी बन जाता है ओर मरकर भी 
तीव्र व्यमिचारी होता है | जहांसे मरकर फिर वह नरकादिक 
दुगतियोंके दुःख भोगता है। इसलिये भव्य जीबॉकों कमी भी 
- दुष्ट संगतिमें नहीं बैठना चाहिये । 
आगे पागल होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्मादड्धि पापाच बद प्रभो ! में | 
मृत्वेति मत्यों ग्रहिलो भवेत्कों ॥ 
अथ--हे खामिन्‌ | अत कृपाकर यह बतलाड़ये कि किस 
किस पाप-कार्यके करने से यह मनुप्य मस्कर अगले उन्ममें पागल 
हो जाता है। यं 
उत्तर---मंत्रंथ्ध॒ तंगैग्रहििलोन्यजीवः । 
कृतश्र, ऊंत्वा ग्रहिलापमानम्‌ ॥ 
वारोप्य तस्योपरि रोपदाप । 
तुप्येत्स मृत्वा ग्रहिलो नरः स्थात्‌ ॥ ८३ ॥ 
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थ ---जो मनुष्य किसी मंत्रसे वा किसी तंत्रसे अन्य जीव 
को पागल बना द्वेता हैं, अथवा जो पागल जीजत्रोंका अपमान 
करता है अथंवा जो उस पागल के ऊपर क्रोषित होनेका दोष ' 
आरोपणं कर संतुष्ट होता है ऐसा मनुष्य मर्कर अगले..जन्म में 
पागंल होता 

भावाथ---पागल मनुष्योंका जीवन भी व्यर्थ है| वह न 
तो कुछ धर्मकर्म कर सकता है ओर. न .धर गृहस्थी का काम कर 
सकता है | पागल मनुष्य केवल, इधर उघर घूमता रहता है। 
उसे न खाने का ध्यान है न पीने का ध्यान है ओर न पहरनेका 
ध्यान है। यदिं नंगा है तो नंगा ही घूमता रहता है,। ऐसा पागल 
. मनुष्य पापकर्म के उदयसे ही होता है ।.जो मनुष्य किसी मंत्र॒त्र 
से किसी मनष्यको पागल बना देता है वा किसी पागल का अप- 
मान करता है अयबा जो ऐसी ही -ऐसी अन्य किसी प्रकार की 
मायाचारी करता है वह मनष्य मर्कर अगले. जन्म में अवश्य ही 

गल होता है |. |. ४#॥ 
आगे बन्दीगृह में पड़ेनेका कारण बतलाते हैं | 
प्रश्ष--कस्माद्धि पापाश्च बद ग्रश्नो ! मे । 
जीवाः स्वयं बन्दिभूहें पतन्ति॥ा 
अथ ---हे सगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि ये जीव ' 
किस २ पापकार्यके करनेसे अपने आप बन्दीभृहमें जा पड़ते हैं | 
उत्तर--क्रौरागृहे.  .यरपराधमुक्ता)। 
जीवा- बलादू बन्दिगृहे बनादो ॥| 


» ] 
के 
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उक्त्वानृत वा पिपदरउाद् बद्धा। | 
स्वयं व्यथादी खलु ते पतन्ति ॥ ८४ ॥ 
थे--जिन मंनुप्योने अपराधरहित जीवोंको' भी उनके 
आपत्तिमें डालनेके लिये कूठ बोलकर तथा वलपूर्वक वन्दीगृहमें 
डाल दिया है अथवा किसी ब्रनमें लेजाकर बन्दीगृहमें डाल दिया 
है ऐसे जीव अगले जन्ममें जाकर अनेक विपत्तियोंको सहन करने 
के लिपे अपने आप वंदीगृहमें जा पहुंचते हैं । 
..._ भावाथ ---निःपरांव जीवोंको हुःख देना वा उनको मूठ 
बोलकर वा क्ूठा दोष लगाकर बन्दीयूह में डाल देना, वा मिथ्या 
कलंक लगाकर देश निकाला दे देना, वा किसी निजन वंनमें 
- छोड़ देना महापाप कहलाता है। क्योंकि ऐसा करने से उस 
: जीब को महादुःख होता है | इसलिये जो जीव ऐसा पाप करते 
हैं उन मनुष्यों को अगले जन्ममें किसी न किसी बहाने से बन्दी- 
गृंहमें अवश्य जाना पड़ता है । वहांपर उन्हें अनेक प्रफारदे दुःख 
भोगने पड़ते हैं. तथा बहां से निकलकर अन्य दुर्गतियों के दुःख 
भोगमे पड़ते हैं | यही समझकर निरपराघ जीवोंको कमी सताना 
नहीं चाहिये ओर न उनको कभी मारना चाहिये । 
आगे उत्पन्न होते ही मर जाने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माड्धि पापाच्च बद प्रभों ! मे । 
स्वजन्मकाले मियते हि. जीव: ॥ 
अथे--हे प्रभो | भत्र कृपावार यह बतलाहये क्लि यंद जीद 
किस किस पापंकायेके करनेसे जन्म लेते ही समय गर जाता है । 
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उत्तर--यजन्मकाले हि परे च जीवाः 
. मुमारिता वा खलु छेदिताइ्च ॥ 
कृतो वियोगी जनबान्धवानों। 
ते जन्मकाले मनुजा मियन्ते | ८५ ॥ 

थ ---जो मनुष्य अन्य जीवोंकों उत्पन्न होते ही मार देते 
हैं वा छेदन मेदन कर देते हैं अथवा किसी भीं जीव को उसके 
माता पिता से वा भाई बन्धुओं से अलग कर देते हैं ऐसे जीव 
अगले जन्ममें जाकर जन्म होते ही मर जाते हैं। द 

. भावाथ ---जन्म होते ही किसी जीव को मोर देना बहुत 
बड़ा पाप है | क्योंकि उस समय उसकी अवस्था अल्न्त शोंचनीय 
बलहीन और परवश होती है | उस समय वह कुछ नहीं कर सकता 
यहां तक कि रो भी नहीं सकता । ऐसी अवस्थामें क्रिसी भी दूसरेंके 
बच्चेको मारं देनेके समान अन्य कोई पाप नहीं है | मार देना वा 
' छेदन भेदन कर देना एकही बात है| इसी प्रकार उत्पन्न होते ही 
किसी बालक कों उसके माता पिता से अलग कर देना वा भाई 
- बन्चुओंसे अलग कर देना भी बड़ा पाप है | क्योंकि जिन लोगोसे 

वह बालक अलग कर दिया जाता है उनको महादुःख होता है।.. 
इसी प्रकार किसी बालक के मार देनेपर भी उसके माता-पिता वा 
कुटम्बियों को बहुत दुःख होता है | इसी महापाप के कारण ऐसा 
मनुष्य मेरकर उत्पन्न होते ही मार. दिया जाता है अथवा खर्य मर 
जाता है। यही समझ कर भव्य जीवों को कभी किसी वालक को 
न मारना चाहिए और न उसके माता पितासे उसको अलग करना, 
' चाहिए | ह 
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आगे निंदनीय होनेका कारण बतलाते हैं । 
 प्रक्ष--कस्माड्धि पापाच्च बद प्रभो ! मे । 
. भवन्ति जीवा शुवि निंदनीयाः ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह 
जीव किस किस पापके करने से इस संसार निंदनीय वा निंदा 
करने योग्य उत्पन्न होते हैं । 
उत्त--धर्मस्य देवस्य गुरोश्च निंदां | * 
बाउधार्मिकाणां च कृतः प्रसंग: ॥ 
येसक्षितं चान्यधनं. हमक्ष्यं | 
भवन्ति को ते जननिदनीयाः ॥ ८८ ॥ 
अथ--जो मनुष्य देब, धर्म वा गुरुकी निंदा कराते हैं, 
अथवा जो अधार्मिक पुरुषों की संगति करते हैं, अथवा जो दूसरों 
का धन भक्षण किया करते हैं ऐसे मनुष्य मरकर परलोकर्में समस्त 
जीवोंके द्वारा निंदनीय होते हैं | 
भावाथ ---जो मनुष्य इस संसारमें निंदनीय होता है उसे 
पत्र लोग घृणाकी दश्टिसे देखते हैं | कोई उसका विश्वास नहीं 
करता और सब लोग उसका अपमान करते हैं। इससे यह सिद्ध 
होता है कि ऐसा निंदनीय मनुष्य होना महापापका फल है | 
तथा वह ऐसा महापराप देव, शात्र, गुरुकी निंदा कंरने से होता 
ऐै | देवे, शांत्न, गुर परम वीतरांगे हैं, सर्वथां वीतरागतों का 
उपदेश देते हैं, कमी किसी से कुछ चाहते नहीं, सदाकाल अपने 


श्रात्मके कल्याणमें वा अन्य भव्यजीयों के दल्याण वरनेमें लगे 
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रहते हैं। ऐसे  परमपूज्य देव, .शात्र, गुरुका तिरस्कार करना - 
महापापका कारण है ओर ऐसे ही पाप करनेसे यह जीव निंदनीय 
वा घ्रणास्पद होता है| इसके सिव्राय अधर्मात्मा वा प्रापी जीबोंकी * 
संगति करनेसे भी अनेक- प्रकार के पाप उत्पन्न .होते रहते हैं । 
ग्रायः घर्महीन मनुष्यों की संगति से ही देव, शान, गुरुकी निंदा 
की जाती है| अथवा ऐसे पापियों की संगति से ही अभमक्यभक्षण 
ओर परधन हरण आदि महापापर किए जाते हैं तया. इन्हीं पार्पोंके 
कारण यह जीव परलोकमें जाकर अत्यन्त-निंदम्नीय होता है। 
इसलिए भव्यजीबोंको पापियोंकी-संगति-कमी नहीं करनी चाहिए। 
ऐसे पापकार्योसे सदा बचते रहना चाहिए .-। 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च वद ग्रभो ! से । 
प्राम्मोत्ति जीव। सहंसापमत्युम्‌ ॥ 
अथ--हे प्रभो ! अब -कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पापके करनेसे इस जीवको अकस्मात्‌ अपमृत्यु होजाती है । 
उत्तर--द॒त्वान्यजीवाय पविष च्‌ तुष्पेत्‌ । 
विपाहिलोक्यव परस्य मस्युम्त ॥ 
प्रक्षिप्प वही ह्यसिना च॒ हत्वा । शा 
तस्यापमत्यु; सहसा भवेस्को ॥ ८५.॥ 
अथ ---जो पुरुष किसी जीवको विष देकर संतुष्ट होता है, 
अथवा विषके देनेसे होनेवाली किसी की मृत्युको. देखकर संतुष्ट -; 
होता है, अथवा जो किसी जीवको अम्निमें फेंककर था किसीको 
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तलवार से मारकर प्रसन्न होता है ऐसा मनुष्य. अकस्मात्‌ होनेवाली 
अ्पमृत्यु से मरता है। | 
भावाथ ---किसीको विप देकर मारना वा अ्नि में फेंककर 
मार देना वा. तलवार बंदूकसे मार देना वा अन्य किसी प्रकार से 
जीबों को मार देना महापाप माना जाता है| ऐसा महापाप करने 
बाला मनुष्य अपमृत्यु. से मरता है ओर मरकर नरकादि दुर्गतियोंमें . 
पहुंचकर चिर्कालतक दुःख भोगता रहता है | अपमृत्यु भी 
पापकर्मके उंदयसे ही होती है | तथा पापका फल देनेके लिये ही 
होती है, यही समझकर भव्यजीवों को सदाकाल पापसे डरते रहना 
चाहिये । ४ 5 ह 
आगे धन घर आदिके जल जानेका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्ष--कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभी | मे | 
' प्रदद्यते हु. छनलेगू हादिः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापकार्य के करने से इस जीव का घर धन आदि जल जाता है । 
उत्तर-विध्व॑ंसने चान्यधनादिकानां | 
. येन प्रयत्ना दहने कृतश्च ॥ 
दुग्ध परेपां सघन॑ गृहादिः । 
प्रदद्मते तस्य धन गृहादि: ॥ ८८ ॥ 
: « अर्थ--जो मलुष्य दूसरों के धन धान्यादिकों के नाश 
'करनेका प्रयत्न करते रहते. हैं, वा दूसरोंके घर घन आदिके जलाने 
का प्रयत्न किया करते हैं अथवा जिन्होंने दूसरोंका धन दा घर जला 
76 
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दिया है ऐसे मनुष्योंका धन वा घर अग्नि से अवश्य जल जाता है । 
भावाथ --दूसरों के घरमें अग्नि लगा देना, वा धंने नै ' 
कर देना, रहने का स्थान नष्ट कर देना वा जीविका नंष्ट कर देना 
अथवा और मी ऐसे ही ऐसे पाप करना महापाप का कारण है।. 
ऐसे पापोंक्े करनेसें पापकर्मों का बन्ध- होता है-ओर उस कर्मके 
- उदयसे उसका धर धन आदि सब जल जांता है वा नष्ट होजाता है। ; 
इसलिये भव्यजीबों को कमी ऐसा चिंतबन नहीं करना चाहिये । 
: आगे ख्री पुत्रादिक के वियोग का कारण बतंलाते हैं |. 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच वद प्रभो | मे । 
भार्यादिबंधोशच. भवेद वियोग: ॥ 
अथ ---हे खामिन्‌ | अब कृपा कर यह बतलाइये कि ख्री 
पुत्र, भाई, बंघु आदि इष्ट जनोंका बियोग -किंस किस पापकार्यके 
करने से होता है ! - ह ह 
उत्तर--यश्चान्यभार्या दिवियोगंकायें । 
दत्तानुमोदर्च कृत: प्रयलः ॥ 
स्वेकायसिध्य हि परापमान- 
स्तेपां वियोगः स्वजनः सम॑ स्यात्‌ ॥ ८६ ॥ 
अथ --जिन जीदवोंने पहंले जंन्मंमें अन्य जीवोंकी स्ली, पुत्र, 
भाई आदि कुटुंबी लोगों के वियोग करने में प्रय्ष किया है, वा 
अनुमोदना की है अथवा अपने कार्यकी सिंद्धिके लिये दूसरों का 
अपमान , किया है. ऐसे लोगों को. अगले जन्म-में' जाकर अपने 
कुटुम्बी लोगों का वियोग सहन करना ही पड़ेता है। ह 


हि 
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: भावाथ --किसीकी ल्लीका वियोग करना किसीके पुत्रका 
वियोग करना वा. किसी के भाई का वियोग करना पापका ही 
कारण है | तथा जो जैसा करता है वह वैसा ही फल पाठा है । 
यही कारण . है कि दूसरों के बच्चों का वा ख्री पुत्रादिकों का 
वियोग करता 'है पंरलोक में जाकर उसके पुत्र, ख्री आदिका वियोग 
अवश्य होता है। यही समझकर किसी के कुटंव का वियोग कमी 

नहीं करना, चाहिये । 
आगे घन नाश होनेका कारण बतलाते हैं | 

प्रशन--कस्माद्धि पापान्च वद प्रभो ! मे । 
धनस्य नाशों भवतीह नणाम्‌ ॥ 
अथ --हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि मनुष्योंके 
घन का नाश किस पापकाय के करने से होता है ? 
उत्त--कुता धनादेहरणे. प्रयत्नों । 
द्वारेण राज्ञः किल कारितो ये ॥ 
चचौरादिद्वारेण पूरस्य हानि:.॥ 
धनादिनाशो भवीह तेपाम्‌ ॥ £०-॥ 
अर्थ ---जो पुरुष दूसरों के धन को हरण करने का प्रयक्ष 
करता है अयवा जो राजा आदि के द्वारा दूसरों के धन को हरण 
करने का प्रयत्त कराता है, अथवा जो चोर जुआरी आदि की 
सहायतासे दूसरोंको हानि पढुंचाता है उस पुरुष के धन आदिका 
नाश अवश्य होता है। 
भावाथ --भनेक लोग ऐसे होते हैं जो दस्ों को हवानि 
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पहुंचानेमें अत्यन्त प्रसन होते हैं । यदि' वे खय॑ हानि नहीं पहुंचा 
सकते, तो फिर किसी चोरकी सहायता से हानि पहुंचा देते हैं 
अर्थात्‌ चोरी कंरंबा देते हैं, लुटवा देते हैं, अंथवाः राजा वां राज 
कर्मचारियोंके द्वारा हानि पहुंचा देते हैं; परस्पर . लड़ोंकर हांनि 
पहुंचवां देते हैं, अथंबां अन्य कितने ही कारणों से हानि पहुंचंवा . 
देते हैं ऐसे जीबों के, परिणाम -सदां अंशुंभ रहते हैं ओर उन परि 
णामोंके निमित्त से बँघे हुए कर्मोंके उदयसे किसी न किसी प्रकार 
से उनके धनकां भी संबंथा नाश हो जाता है। चाहे वह -धनंका 
नाश चोरीसे हो, वा रोज्यंकी ओर से हो, वा व्यापार के घाटेसे हो 
वा अन्य आकस्मिक कारणोंसे हो, परन्तु अवश्य हो जाता है | 
' “यही समभकर बुद्धिमान: जीवों को दूसरोंकी हानि करने का चिंत- 
बन कभी. नहीं. करना चाहियें। | 
आगे कण्ठमाला' होने का. कारण बतलाते हैं । - 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च वद प्रभो:!: मे । 
ग्रंथिश्च कंठे भुव्रतीह' .. जन्तो! ॥ 
अर्था-+-हे खामिन्‌ ! अब कृपांकर यहः बतलाइये कि किस 
“किस परापकर्मके करने से इस जीव, के गले में गांठे वां कंठमाला 
'हो जांती है £ हे 85 4० 
: उत्तर--पीड़ान्यकण्ठे. खठु येन दत्ता 
था दापिता दंपबशाद्धि।निदा.॥ 
कौ ग्रन्थिजीवस्य क॒ता कुचेंटा। 
« ग्रंथिहि कण्ठे भवतीह तस्य ॥९१ ॥ 
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:.”  अर्थ--जो मलुष्य अन्य जीतरोंके कंठे में' दुःख पहुंचाया 
: करते हैं, अथवा किसी द्वेष के कारण दूसरोंके द्वारा पीड़ा पहुंचे- 
- वाया करते हैं अथवा किसी की निंदा किया. करते हैं, अथवा 
किसी जीबके गलेमें होनेवाली गांठकी कुचेष्टा-किया करते हैं ऐसे 
. जीबोंके कंठ .में अवश्य ही गांठ उत्पन्न हो जाती है | 

भावाथ ----कंठमें गांठ का उत्पन्न ' होजाना कंठमाला कह- 
लाती है | यह कंठमाला कश्साध्य वा असाध्य रोग कहलाता है। 
तथा वर्षों तक दुःख देता रहता है, यह ऐसा रोग पापकर्म के 
उदयसे ही: होता है। तथा वह पापकर्म दूसरों: को दुःख देने से 
ही वैंधता है जो लोग दूसरों के कंठमें छेदन भेद्रन कर दुःख 
: पहुंचाया करंते हैं, जो खये दुःख नहीं पहुंचा सकते. वे दूसरोंके 
द्वारा पहुंचाया करते हैं वा कूठी निंदा किया करते. हैं, अथवा 
जिस किसी जीवके कंठमें गांठ उठी है, उसकी हँसी किया करते 
हैं वा दुःख पहुँचाने कीं नियतसे उसकी गांठ को छिल्न मिंन 
किया करते हैं, अथवा अन्य कितने ही उपायों से दुःख पहुंचाने 
की चेंशा किया करते हैं ऐसे पुरुषों के गलेमें ऐसी ही कंठमाला 
: होती हैं और उससे वे महा दुःखी हुंआ करते हैं | यही समझकर 
किसी रोगी को कभी दुःख नहीं देना चाहिये। रोगी की सदा 
सहायता करते रहना चाहिये ॥ , ... . .- .- 

आगे ऊंठकी पर्याय प्राप्त करने का कारण बतलाते हैं । 

प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च बद ग्रभो ! मे | 

मत्य; किलोष्ष्टो-सवतीह, .मत्वा ॥ 
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ऋिएए ऋचा 
अथ--हे खामिन्‌ | अब कृपाकर .यह बतंलाइये कि किस 

किस पापके करनेसे.यंह मनुष्य मरकर ऊंट होता है । ह 
: उत्त-ननमेन्न देव न गुरु /न- : -शास्त्रे।. 


बाउधो भहीं.यो न विलोक्य गच्छेत ॥. 
'उद्दण्डबृत्तिदव धनेन --  मंत्तो।.. 
मृत्या किलौष्ट;ः से. - सवेदभाग्यः ॥६श॥ 


'. अथ --जो मनुष्य न तो अरहंतदेवको . नमस्कार करता है, 
ने वीतराग, निम्रेथ गुरुकी .नमस्कार करता है, अथवा जो ऊंची 
नीची भूमि को देखकर नहीं चलता तथा जो स॒दा काल उद्ंड 
वृत्तिको धारण करता रहता है और .धनके मद,से उन्मत्त रहता 
है ऐसा मनुष्य मरकर परलोकमें भाग्यहीन ऊंढे होता है। - 

भावाथ---ऊंटकी पर्याय एक निक्ृष्ट पर्याय है। उसकी चाल ' 
:सवारी , आदि सब निकृष्ट , कहलाती है । ऐसी निकृष्ट और उद्धत 
:पशुकी पर्याय निकृष्ट. और उद्धत काम कंरने से ही प्राप्त होती है । 
जो मनुष्य" मदोन्‍्मत्त- वा उद्धत होकर देव, शास्र, गुरु आदि 
किसीको नमस्कार नहीं करता अथवा जो ऊंची नीची भूमि को 
देखकर नहीं चलता अपनी उन्‍्मत्तता के कारण बिना देखे चलता 
है | अथवा जो सदा काल उद्दंडबवृत्ति को घारण करता रहतो है 
और अपने घनके मदसे उन्मत्त होकर किसी को कुछ नहीं गिनता 
ऐसा उद्धत और उन्मत्त मनुष्य मरकर ऊंट ही होता है। 

आगे हाथीकी पर्याय ग्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं | 

प्रश्न--कस्माड्ि पापाच्च वेद असो ! में । 

जोबों गज; को मवतीह :-मंत्वा ॥ 
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अथ--हे खामिन्‌ !. अब कृपाकर यह बतलाइये- कि यह 
जीव किस २ .पापकें करनेसे मरकर हाथीकी पर्यायमें पहुंचता है ? 
उत्त--बत्रतो पचास न त्पो जप॑ वा।: 
सद्धमंदेवादिगुरोने. सेवाम ॥ 
'कत्वाउकरोत्केवलदेहपृष्ट. -। 
, “मृत्वा मनुष्योडप्ि गजो. भवेत्सः॥ ९३॥ 
अथ ---जो मनुष्प न तो कंर्मी .ब्रत उपवास करता है,न 
' तपश्चरण करता है, न जप करता है ओर न देव धर्म गुरुकी सेवा 
: करता है। इस प्रकार घार्मिक कार्योंको न केंस्ता:हुंआ जो केवल 
शरीरको पुष्ट किया करता है ऐसा मनुष्य मरकर हाथी ही.होता है। 
भावाथ--जिस प्रकार हाथीकी पर्याय केचल शोभाके लिए 
है किसी कामक्े लिए नहीं है तथा उसके खानेका खर्च भी बहुते 
अधिक है | ऐसी यह पर्याय उन्हीं जीत्रों .को प्राप्त होती है जो 
मनुष्य पर्याय पाकर भी ब्रत, उपवास, जप, तप, आदि कुछ नहीं 
करते हैं, न कभी अष्ठवर्म को धारण करते हैं ओर न कभी देव, 
शास्र, गुरु की सेवा करते हैं | इस प्रकार जो मनुष्य एक भी 
धार्मिक क्रिया को. न करते हुए केवल शरीर को पुष्ट करनेक्ते लिये 
भोजन किया करते हैं अबवा शरीरकों ही पालन पोषण करनेमें रात 
“दिन लगे रहते हैं. ऐसे पुरुष मरकर होथी .ही होते हैं | अत एव 
: भनुष्य जन्म पाकरके अत, उपवास; जप,-तप ओदि. धार्मिक कार्यों 
का करना - अत्यन्त आवश्यक हो जाता:है। प्रत्येक मनुष्य को 
अवश्य करना चाहिये। 
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* आंगेःजोंककी पर्याय प्राप्त होनेका कारण -बतलाते हैं । 
प्रश्न--कंस्माद्धि प्रापाच्च वद प्रभो ! मे । 
सत्वा मनुष्यश्च भवेद्‌ जलौकः ॥ 
अथ --हेः भगवन्‌ | अब्र क्ृपार्कर: यह बतलाइये क़ि यह 
जीव किस २ पाप, के करनेसे जोंक की :पर्याय ग्राप्त करता है ! 








उत्त--सुखप्रदान दुःखहरान प्रेषां 
त्यक्त्वा गुणान ये. भवदान अप्रदोपान. ॥ 
-  गृहन्ति: कुव न्ति .  सदापमान॑.। 


:मृत्वा जलौका; शुवि ते... भवन्ति ॥६४॥ 
.  अर्थ--जो मनुष्य, प्रत्मेक जीव को .खुख- देनेवालें तथा 
दुःखोंक़ो दूर. करनेवाले दूसरों के. अष्ठपुणों को-छोड़. कर केवल 
ज़न्म मरणरूंप संसारको बढ़ानेवाले दोषोंको ही ग्रहण किया;करते 
हैं. तथा: जों सदाकाल ओएष्ठ .गुणोंका वा सज्मनोंका अपमान .किग्रा 
करते हैं. ऐसे मनुष्य.मरकर इस:संसारमें जोंककी पर्याय ग्राप्त करते हैं:। 
. « भाषाथ ---जोंककी पर्याय अल्न्त निंदनीय पर्याय है. यदि 
ज्ञोंकको दूध देनेवाले किसी थन पर भी लगादी जाय तो.भी वह 
दूध' ग्रहण नहीं किया करती -है.।इसी प्रकार जो मनुष्य उत्तमसे, उत्तम. 
गुणव्रानोंके समीप रहते हुएं भी उनके उत्तम गुणोंको, ग्रहण नहीं 
करते तथा उनके दोषोंको ही अहण किया करते हैं अंथवा जो 
उत्तम गुर्णियोंमें भी मिथ्या. दोष लगा देते. हैं. ऐसे मनुष्य मरकर 
जोंक ही. होते. हैं। जो इस पर्यायमें दूध जैसे उत्तम प्रदार्थ को 
छोड़कर रुघिर ही ग्रहण करते हैं । 
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' आगे-उलूक वा उल्लूकी पर्याय प्राप्त होने-का कारंण बतंलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माड़ि पापात्व बंद प्रभो ! मे। 
मत्वा मनुष्यों धरुषिं कौशिकः स्यात | 
अश--हे प्रभो | अब केंपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य किस किस पाप के करने से मरकर उल्लूकी पर्याय प्राप्त 
करता है | ५. 5 ह 
उत्तर क्ुवन्ति देवस्यं न दशन ये । 
'पिंवन्तिं सांधोवेचनामृतं न 
- ;द्रेउ॑तिंद्रे गुरुतो  भ्रमन्ति ।. 
| भंवन्ति स॒त्वा खलु कौशिकास्ते ॥६५॥ 

'. अर्थ--जो मलुष्य न तो कमी वीतशग देव के 
देशन करता है न कमी वीतराग गुरुओं के वचन रूपी 
अमृतका पान करता है तथा जो वीतराग निग्रेथ ग्रुरुओंसे दूर 
दूर रहते. हैं उनके समीप तक नहीं जाते ऐसे मनुष्य मस्कर 
उल्लूकी पर्याय प्राप्त करते हैं । 

भावाथ ---जिस प्रकार उल्लू दिनमें किसीके 'दंशन नहीं 
कर सकता,-आंखें - ' कर छिप जाता है उसी प्रकार जो मनुष्य 
मनुष्य पर्याय प्राप्त कंके भी वीतराग देव के दरशन कभी: 
: नहीं करता, न वीतराग निम्रेथ गुरुओंके दशन करता है ओर न 
'उन गुरुओंके मोक्षमाग को निरूपण करनेवाले अम्ृतमय वचनों 
को सुनंता है तथा तीत्रमिथ्यात्के कारण जो गुरुओं के समीप 
तक नहीं जाता है ऐसा मनुष्य मरंकर उल्लूकी पर्याय प्राप्त करंता है। 

१7 - 
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आगे-डांस मच्छरों की पर्याय प्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं। 
प्रशन--कस्मादि पापाच्च वद प्रभो ! में। 
मृत्वा मनुष्ियाश्व भवन्ति दंशा। ॥ 
अथ --े स्वामिन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पाप के करनेसे यह मनुष्य मरकर डांस वा मच्छुरोंकी पर्याय 
प्राप्त करता है । 
उत्तर--ग़ुरोः पुरो ये स्तवनं नति वा | 
कुवन्ति पश्चात्‌ खल तत्प्रणिन्दाम ॥ 
सदापमानं च पुरः परेषां | 
मत्वा नरास्ते च भवन्ति .दशा। ॥६६॥ 
अथ ---जो मनुष्य वीतराग निग्रेथ गुरुओंके सामने उनकी 
स्तुति किया करते हैं वा उनको नमस्कार करते हैं ओर उन 
मुनियों के पीछे उनकी निंदा किया करते हैं तथा अन्य लोगों के 
सामने उन्हीं मुनियों का अपमान किया करते हैं ऐसे. मनुष्य मरकर 
डांस मच्छुर की ही पर्याय ग्राप्त करते हैं । | 
भावाथ --मच्छुर जिस प्रकार कानपर आकर गीत सुनाया 
करता है ओर फिर.संमय पाकर पीछे से काट लिया करता है 
उसी प्रकार जो मनुष्य वीतराग मुनियोंके सामने तो उनकी स्तुति 
किया करते हैं वा उनको नमस्कार भी करते हैं परंतु उनके पीछि 
उनकी निंदा किया करते.हैं वा उनमें मिथ्या कलक लगाया करते 
हैं अथवा उनके लिए अन्य कितने ही ग्रकारके दुर्वचन कहा 
करते हैं । इसी प्रकार के जो मनुष्य प्रायः सबंका अपमान किया. 
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करते हैं, सबको हानि पहुंचाया करते हैं वा छिप छिपकर हानि 
पहुंचाते हैं ऐसे मनुष्य मरकर डांस मच्छुर ही होते हैं । 
: आगे-सर्प की पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रक्ष--कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो ! में । 
झत्वा मनुष्याश्व भवन्ति स्पा) ॥ 
' अथ --हे स्वामिन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य किस किस पाप के करने से सप॑ की पर्याय ग्राप्त करते हैं। 
. उत्त--धर्म स्वरूप च गुरूपदेश । 
' श्र॒त्वापि बुध्चा सकल पदाथस्‌ ॥ 
वर न मिथ्यात्वविषं त्यजन्ति। 
मृत्वा जनास्ते च भवन्ति संपा) ॥६७॥ 
थ ---जो मलुष्य धर्म का स्वरूप सुनकर भी गुरु का 
* उपदेश सुनकर भी तथा समस्त पदार्थों का स्वरूप समझकर भी 
जो अपने चैर विरोध का त्याग नहीं करते हैं. अथवा अपने 
मिथ्यात्व रूपी विष का त्याग नहीं करते प.से मनुष्य मरकर सप 
की पर्याय पाते हैं । 
भावाथ --जिस प्रकार सर्प जन्म. जन्मांतर तक अपना वैर 
नहीं छोड़ता तथा मंत्रवादियों द्वारा समझाने पर भी, सब प्रकार से 
संतुष्ट करदेने पर भी अपना वैर नहीं छोड़ता तथा सुखी रखनेपर 
भी काटना नहीं छोड़ता उसी. प्रकार जो मनुष्य गुरु के उपदेश से 
समस्त तत्वों का स्वरूप समझ लेता है, अपने आत्मा का स्वरूप 
समझ लेता है, बैर विरोध वा कषायों का स्वरूप समझ 
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लेता है, इतना .सत्र समझ लेने पर.भी जो मनुष्य. अपना वैर 
विरोध नहीं छोड़ता वा मिथ्यात्वरूपी विष का त्याग नहीं करा 
आत्म का स्वरूप समझकर भी जो आत्मा में लीन नहीं. होता, था 
सम्पग्दशन का यथार्थ स्वरूप जानकर भी -उसको ग्रहण - नहीं 
करता ऐसा मनुष्य. मरक़र सर्पका शरीर धारण करता है | 
आगे-बिच्छू की पर्याय धारण करने का कारण बतलाते हैं | 
* अश्न-कस्साद्धि पापाच्च बद अ्रभो ! मे।_- 
स्थुब दिचका कौ. मनुजाइच मृत्वा ॥ 
अथ -हे स्वामिंन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य किस किस पाप के करने से मरकर बिच्छू होता है। 
उत्तर---स्वख़्यातिंहेंतो! स्वजनान्‌ परान्‌ वा । 
ग्वज़तश्चेतसि ताडयन्ति ;॥ 
दंशन्ति ये नेत्र विकारद॑न्ते- 
. .. -स्ते वृश्चिकाः स्युमेनुजाश्च मत्वा ॥९८॥ 
अथ-जो मनुष्य अपनी, प्रसिद्धि के लिये अपने कुटुम्बी 
लोगोंके वा अन्य लोगों के हृदयमें अपने बचनरूपी वन्रकी चोटसे. 
ताड़ना करते हैं अथवा जो दांतों से वा नेत्रोंसे विकारोंसे मनुप्यको 
काटते हैं ऐसे मनुष्य मरकर विच्छू होते हैं | 
भावाथ -विच्छू जिस ग्रकार अपने डंक की चोट मारता 
है उसी ग्रकार जो पुरुष वज्रुके समान चुमनेवाले कठोर बचनोंकी | 
चोट मारते हैं वा दांतों से काट लेते हैं, अथवा नेत्रों के विकारकी . 
चोट मारते हैं अथवा जो और भी ऐसे ही ऐसे काम करतेहैं 


है 
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' ऐसे मनुष्य मखर विच्छू होते हैं | विच्छू एक निकृष्ट जीव है वह 
जहां जाता है वहींसे भगाया जाता है वा मारा जाता है। इसी. 
प्रकार कठोर वचन कहनेवाला ही पीठा जाता है वा मारा जाता 
है । यही सममृकर किसी भी भव्यजीब को कठोर वचन कमी 
नहीं. कहने चाहिये | ह 
आगे--चटककी पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रक्ष--कस्माड्धि पापाच्च वद प्रभो ! मे। 
, मृत्वा नर स्थाच्चटको हममाग्यः ॥ 
अथ --हे स्वामिन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पाप के करने से यह मनुष्य मरकर चटक वा चिड़ा होता है। 
उत्त--धनाजन ज्ञानविवद्ध नार्थ । 
दानाचनार्थ न करोति किंतु ॥ 
पुत्राय वा केवल कुक्षिहेती - । 
म त्वा स मत्येश्वटको भवेत्की ॥९६॥ 
थे---जो मनुष्य अपने धनका संचय कर न तो उससे 
ज्ञात् की वृद्धि करता है. ओर न दान पूजा आदि श्रेष्ठकार्यों में 
खर्च करता है अथवा उस धन को केवल, पेट भरने में खर्च 
करता है अथवा अपनी. संतान पालन करने में खर्च करता है ऐसा 
मनुष्य मरकर चिड़ा ही होता है। . 
भावाथ ---धन पाकर के उस धन को दान में खर्च करना 
पूजा में खर्च. करना, देवालय बनवाना, धार्मिक शिक्षा 
देना आदि ओए्ठ कार्यों में ही खर्च करना चाहिये .। 


+ 
हे 
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यह मनुष्य का प्रंथम कर्तव्य है । धन का प्रयोजन केवल पेट. 
भर लेना नहीं है। क्योंकि पेट तो कौआ आदि नीच जानवर 
भी भर लेते हैं । मनुष्य जंन्म पाकर के परलोक खझुधारना मल्ु- 
ष्यमात्र का कर्तव्य है | इतना समझते हुए भी जो भनुष्य प्राप्त 
हुए घन से केवल अपना पेट मरते हैं अथवा केवल अपनी संतान 
के भरण पोषण में ही अपना घन खर्च कर डालतेहेँ ऐसा मनुष्य 
मरकर चिड़ा ही होता है | क्‍यों कि चिडा. भी केवल अपना 
पेट भरता है ओर यथाशक्ति संतान को पाल लेता है। यही सम- * 
धनी पुरुष को सदाकाल अपना.धन धर्म कार में खर्च 
करते रहना चाहिये। - 
आगे-तोते की पर्याय ग्राप्त होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रशन--कस्माद्धि पापाच्च बद श्रभो ! मे | 
मुत्वा मुनुष्यो5पि शुको 'भवेत्कों ॥ 
अर्थ--हे भगवन्‌ |! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य किस पाप के करने से तोते की पर्याय ग्राप्त करता है १ 
उत्त--ज्ञानादिगव अ्रुवि केवर्ल यः । 
करोतिं किचित्सुंखदं न कायम ॥ 
मिष्ट सदा जब्पति यत्र तत्न | 
मुत्वा शुकः स्यान्स च भाग्यहीन; ॥१००॥ 
अथ ---जो मनुष्य इस संसार में सदाकाल ज्ञान; धन 
आदि का अभिमान करता रहता है और अन्यजीबों को सुख देने- 
बाला कार्य कमी नहीं करता तथा जो इधर उधर घुमता हुआ ., 


नीला 
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केवल मीठे वचन खुना देता है ऐसा मनुष्य मर्कर भाग्यहीन 
 तोते की पर्याय ग्राप्त करता है। 


पक 


भावाथ ---तोता केवल मीठा बोलता है इसके सिवाय 


वह अन्य किसी काम -में नहीं आता । इसी प्रकार जो मनुष्य इस 
संसारमें केवल धन वा ज्ञान के अमिमानमें चूर रहता है जो अन्य 
जीवोंको सुख देनेवाला परोपकार वा दानादिकका कार्य किचिन्मात्र 
भी नहीं करता | केवल मीठे बचन कहता हुआ इधर उधर 
घूमता रहता है ऐसा मनुष्य मरकर तोते की ही पर्याय प्राप्त 
करता है। यही समझक्कर भव्यजीबों को अपने ज्ञान वा धन आदिका 
अभिमान कमी नहीं करना चाहिये, तथा केवल मीठे वचन कह 
कर ही संतुष्ट नहीं हो जाना चाहिये, किंतु उन मीठे बचनों के 
साथ साथ अपने आत्मा का तथा अन्य जीबों का कल्याण भी 
करना चाहिये | अपने ज्ञानसे जिनधर्म कीं. प्रभावना करनी चाहिये 
ओर धन को दान में खर्च कर भव्यजीबोंको सहायता देनी चाहिये। 
आगे-बृक्ष की पर्याय ग्राप्त होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो ! में । 
मत्वा मनुष्या भवतीह वृक्षः ॥ 
अथ--हे स्वामिन्‌! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह मनुष्य 
किस किस पाप के करने से वृक्ष की पर्याय प्राप्त करता है। 
उत्त--स्वर्मो क्षं शान्तिकरं सदा य+ 
जिन सुधम च गुरु विगर्वात्‌ 
न चन्दते वाधकरं च शास्त्र ॥ 
मत्वा स मर्त्यों भचतीह बक्ष) ॥१०१॥ 
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अथ --इस संसार में देव, शास्र, गुरु और सद्धर्म ही संवर्ग 
मोक्ष देने वाले हैं और आत्मा में शांति उत्पन्न करने वाले हैं । जे 
मनुष्य अपने अभिमान से देव गुरु धर्म की बंदना नहीं करता है 
वह मनुष्य मरकर दक्ष ही होता है |: ; 
भावाथ ---इछ् सदा खड़ा ही रहता है वह किसीके सामने 
भी नम्न नहीं होता है | इसी प्रकार जो मनष्य "इतना अभिमानी 
है कि जो भगवान्‌ के , सामने जाकर भी कमी नमन «नहीं 
होता.है। जो भगवान्‌ समस्त आत्माओं का कंल्याण करने 
वाले समस्त-जीवों को. अमग्रदान देनेवाले हैं, समस्त जीवोंकों सुख 
- देनेवाले अहिंसा धर्म का. उपदेश देनेबाले हैं ओर खर्ग मोक्ष 
के साक्षात्‌ कारण हैं-। .ऐसे . भगवान को: भी नमस्कार न 
करना उनके सामने जाकर भी वक्त 'के समान खड़े रहना महापाप 
' है । क्योंकि इन्द्रादिक देव भी- भगवान को' नमस्कार 
करते हैं फिर भलाःमनुष्य की.तो बात. ही. क्या है। जो मनुष्य 
होकर भी. भगवानु को नमस्कार नहीं करता वा उनके कहे हुए 
शात्र वा धर्म को नमस्कार नहीं करता अथवा निशग्रथ - गुरुओंको 
नमस्कार नहीं करता ऐसा मनुष्य मरकर अपने गाढ अभिमान के 
कारण वृक्ष ही होता है। यही. समझकर -मनुष्यों को अमिमान 
कभी नहीं करना चाहिये।.. .. :+ « .. ८ 


भावत्रयफलप्रदर्शी १३७ 


३, 


गे-मयूर की पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रभन--कस्माड़ि पापान्व बद ग्रभो ! मे । 
मर्त्योंडपि मृत्वा च शिखी भवेत्कौ ॥ 
हे प्रमो |! अब कृपाकर यह बतलाइये क्लि यह 
मनुष्य- किस किस. पाप के करने से मयूर॑ की पर्याय प्राप्त करता है। 
 उत्त--स्वात्माजुभूतेः स्व॒रस न पीत्वा । 
हठात्स्वरय पाययति परान्‌ू य 
त्म्कत्वा स्वक्ृत्य यतते पराथ । 
स स्याच्छिखी को मचुजोडपि-मृत्वा ॥१०२॥ 
अथ ---जो मनुष्य अपने आत्मा के अनुभव से उत्पन्न .हुए 
शुद्ध आत्मा के रस को खयं. नहीं पीता है किंतु. हृठपृतक दूसरोंकों 
पिलाने का प्रयत्न करता है | इसी प्रकार जो अपने आत्मकर्तव्यको 
छोड़कर दूसरों का उपकार करने के लिये प्रयत्न करता है बह 
मनुष्य मरकर मयूर ही होता है । 

. भावाथ --मयूर स्वयं महापाप उत्पन्न करता रहता है, वह 
प्रतिदिन अनेक कीड़ों को मारकर खा जाता: है तथापि वह केवल - 
देखने में सुंदर लगता है ओर शब्द मीठा बोलता है। इसी प्रकार 
जो मनुष्य अयनें आत्मा का कल्याण तो कभी करता नहीं, तथा 
स्वप्न अनेक प्रकार के पाप किया करता है ओर फिर भी दूसरोंका 
कल्याण करने के लिये लंबे चौड़े उपदेश दिया करता हैं और 
सदा परोपकार करने का नाटक दिखाया करता है ऐसा मनुष्य 
: मरकर मयूर की पर्याय प्राप्त करता है | यही समझ कर सबसे पहले. 

9 
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अपने आत्मा का कल्याण करना चाहिये अपने आत्माका 
कल्याण कर लेने पर दूसरे के कह््याण करने की प्रेयेट्न करना 
चोहियें | तर्थी अंपने आऔंत्मां का कल्याण केंर लेने पर ही दसरोकां 
कंल्याशों कियां जाँ सेंकर्ता है। 

आंगे--गिंद्रें की पर्याय प्रोंप्त होने को कारण बँत॑लाते हैं | 

अरेने--कस्माड़ि पाप व प्रश्नों ! में । 

मंत्वों मेंनुध्यो भंवतीह शृद्ध  ॥ 

'अथे---हे स्वामिन्‌ | अब कृपाकर यह बतलांइये कि किस 
किस पाप के करेंने से यंह मेनुष्यं मरेकरे गीध की पय्यायि प्रांत 
ऋरता है ॥ के ॥॒ 

उत्तर--कुंट्वा संवय नेत्र धनाजनॉदि | 

थं; केबल ब्रेंधुग्रेहे भ्ुनक्ति ॥ 
गच्छेत्संद ग्रेत्न लगेंत॑ वांउन्न | 
पहंये। सें म्र॒त्वां भंवंतीड मूँदर,: ॥१०३६॥ 
अर्थ--जो. मलुंष्य खय्ये कमी धैनोपांजन नहीं करेता 
केवल कुटुंबमें जाकर भोजन कर लेता है तहां जहांपर अन्न मिल. 
जाता है वहीं पर चला जाता है। ऐसा बेकार मनुष्य मरकर 
गीघ की पर्याय प्राप्त करता है | 

भावार्थ--जिस त्रकार गीध मांस भक्षण करता है और 
वह भी मरे हुए पशुओं का ही मांस मक्तण करता है तथा जहां... 
कहीं मांस पड़ा दिखाई देता है वहीं पहुंच जाता है । इसी प्रकार 
जो मनुष्य कभी कुछ कमाता नहीं न कमाने का कमी प्रयत्न 
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करता है, भाई बन्धुओंके यहां जैसा कुछ मिल जाता है खा लेता 
है | यदि घर में कुछ खाने को न मिला तो फिर जहां भोजन 
मिलता है वहीं जा पड़ता है ओर भक्ष्य अमक्ष्य जो कुंछु मिल 
जांता है खा लेता है। जो भक्ष्य अभक्ष्य को कुछ विचार नहीं 
करता, निकृष्ट से निकृष्ट भोजन कर लेता है ऐसा मनुष्य मरकर 
अवश्य ही गीघ की पर्याय प्राप्त करता है । 
आगे-बंदर की पर्याय प्राप्त करने का कारण बतलाते हैं। 
प्रशन--कस्माद्धि पापाध्च वद प्रभो ! से । 
मत्योंउपि मत्वा च कपिमवेत्को ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
मनुष्य किस किस पापके करनेसे वंदरकी पर्याय धारण करता है | 
... उत्त--देशेडन्यदेशे उन्यगृहे एपि गच्छे-- 
बजिष्कारणं यश्च बनस्पतीन वा ॥ 
. छिनत्ति धर्मायतन भिन्नत्ति | 
सत्वा स मत्यश्च भवेत्कपिः को ॥१०७॥ 
अथ ---जो मनुष्य विना कारण के ही देश विदेश घूमता 
फिरता है वा बिना कारण के ही अनेक वनस्पतियों को तोड़ता 
फिरता है वा जिनालय आदि घर्मायतनों को तोड़ता फिरता हे 
ऐसा मनुष्य मरकर बंदर की पर्याय ग्राप्त करता है।.... 
भावाथें---जिस प्रकार बंदर देश विदेश के समस्त स्थानोंमें 
घूमता फिरता है, वा घर. घर घूमता फिरता है ओर वह मी बिना 
किसी प्रयोजन के घृमता रहता है, तथा अनेक वनस्पतियों को 








हे 


१४० . भावत्रयफलमप्रदर्शी 





(रनन-++><+०5क. ५ 3 3-बकन करना के 3अननक 





अनेक ब्ृक्षोंकी, अनेक फलों को अनेक पुष्पों को तोड़ डालता है 
वा अनेक घरों में, मंदिरों में पहुंचकर हानि - पहुंचाया करता है 
वा उनको तोड़ फोड़ दिया करता है ऐसा मनुप्य मंस्कर बंदर 
की पर्याय में उत्पन्न होता है। यही समझकर भव्य जीवों. को 
ऐसे पापों से सदा काल बचते रहना चाहिये | | 
आगे-साधर्मियोंके साथ विवाद करनेका कारण बतलाते हैं। 
प्रक्ष--कस्माद्धि पापाच्च करोति जीवः । 
बवृथा विवादे सहधामिकेशच ॥ 
अथ--हे खामिन्‌ | अब क्ंपाकर यह वतलाइये कि यह 
जीव किस किस पाप के करने से धर्मात्माओं के साथ वाद विवाद 
करता रहता है ? 
उत्तर---देवेस्य धर्मस्य गुरोः पुरा ये । 
कृत्तो 5पमानश्च चेथा विवादः ॥ 
कुबेन्ति सस्कारवश्ात्प्रकाप । 
साधमिकसते विवदन्ति लोके ॥१०४॥ 
अर्थ---जो- पुरुष पहले-जन्ममें देव, धर्म, गुरुका अपमान करते 
हैं अयवा प्रहले ज॑न्म के संस्कारोंके निमित्तसे गुरुओंपर क्रोध करते . 
हैं वा उनके साथ विवाद करते हैं ऐसे मनुष्य मरकर दूसरे लोक में 
जाकर भी धर्म में वा धर्मात्माओं के साथ वादविवाद किया करते हैं। 
भावाथ---धर्म में धर्माममाओं के साथ विवाद करना वा 
धर्म, में किसी प्रकारकी शंका रखना सम्यग्दशनको नष्ट करना है वा 
मिंथ्यां्व को बढ़ाना है। गुरु के साथ तो कमी वाद विवाद कंरना 
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ही नहीं चाहिए क्योंकि गुरुकी तो आज्ञा ही मान्य होती है। गुरु 
वीतराग होते हैं और समस्त आशाओं से रहित निम्रैथ होते हैं । 
वे जो कुछ कहते हैं आत्मकल्याण के लिए ही कहते हैं। ऐसे 
निस्पृद् गुरुओं के साथ विवाद करना पापका कारण है। ऐसा 
पाप वही मनुष्य करता है जो पहले भव में देव, धर्म, गुरु का 
अपमान करता है, उन्हें पूज्य नहीं मानता, वा उनकी निंदा 
करता रहता है, वा धर्म की हँसी उड़ाता है वा धर्मात्माओं के 
साथ विवाद करता रहता है, वा धर्मात्माओं को नीचा दिखाता 
रहता है, वा अन्य कितने ही ऐसे ही ऐसे काम किया करता है । 
ऐसा मनुष्य मर्कर गुरुओंके साथ वा धर्मात्माओं के साथ भंगड़ने 
वाला वा वादविवाद करनेवाला होता है । 
आगे राजा को भी रंक होनें का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माड्धि पापाश्च वद प्रभो ! से। 
राजापि मत्वां भवतीह रंकः | 
अथ ---हे भगवन | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापके करने से राजां भी मरकर रंक हो जाता हैं ? 
उत्तर--धर्मा दिशुन्यों तिपये निमग्नो | 
द्वंप्री श्रजानां पशुवह्धिहारी ॥ 
मांसाशनो यो मदिरिप्रपायी | 
सृत्वा स राजा भवतीह रंकः ॥ १०६ ॥ 
 अर्थ--जो राजा धर्म कर्म से सर्वया रहित होता है, इन्द्ि 
योंके विषयों लौन रहता है, प्रजासे द्वेघ करता रहता है, पशु- 
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ओंके समान विहार करता रहता है, मांस भक्षण करता है ओर 
मदिरा पान करता है। ऐसा राजा मरकर इसी संसारमें अल्न्त 
दरिद्र रंके होता है | 





भावाथ ---राजाओं को धर्मात्मा होना अज्यावश्यक है। 
क्योंकि राजाओं के धर्मात्मा होनेसे समस्त प्रजा धर्मात्मा हो जाती 
है | यदि राजा पापी होता है तो समस्त प्रजा पाप करने लग 
जाती है। प्रजा सदाकाल राजा का अनुकरण करती रहती है। 
राजा ग्रजा दोनोंके पाप करनेसे राज्य नष्ट हो जाता है तथा दोनों 
के पुण्य करनेंसे राज्य की बृद्धि होती है । इसलिये जो राजा 
धर्मकार्यों से वंचित रहता है कमी धर्मकायें नहीं करता वह राजा 
मरकर परलोकमें अत्यन्त दरिद्वी रंक होता है | इसी प्रकार जो 
राजा सदाकाल विषयों . में लीन रहता है, वह भी मरकर रंक ही * 
होता है। क्‍योंकि सदाकाल विषयों में लीन रहनेवाला राजा 
न तो धर्म कर्म कर सकता है, न प्रजा का पालन कर सकता है 
और न धर्माभाओं की रक्षा कर सकता है। तथा उसकी देखा 
देखी उसकी प्रजा भी ऐसी ही हो जाती है | इसलिये राजाओंको 
धर्मकार्य करते हुए न्यायप्रवंक इन्द्रियों को तृप्त करना चाहिये । 
इसी प्रकार जो राजा ग्रजासे द्वेष करता है प्रजाको पुत्र के समान 
पालन नहीं करता वा पशुओं के समान सदाकाल बिना ग्रयोजनके 
भी इधर उघर थमा करता है अथवा जो मद्यपान मांसभक्षण 
आदि निद्ृष्ट पदार्थों का सेबन करता है ऐसा राजा मर्कर परलोक 
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में निकृष्ट वा नीच रंक होता है | यही सममकर राजाओं को 
ऊपर लिखे निक्ृष्ट कार्यों से सदा बचते रहना चाहिये... 
आगे कुदेव कुशाञ्न वा कुगुरुकी प्रशंसा करने का कारण 
बैतलाते- हैं | 
प्रश्ष--कस्माद्धि पापाच करोति जीव । 
कुंदेवधर्मादियुरुप्रशंसाम्‌ ॥ 
अथै--हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस किस पापके करनेसे कुदेव कुधर्म वा कुगुरुकी प्रशंसा किया 
फरता है ? 
उत्तर--कुदेवशास्त्रस्य गुरो! पुरा ये । 
श्रद्धा करता वा पिनयादिभक्तिः ॥ 
कुंवैन्ति संस्कारवशाच.. एव। 
परत्र लोकेपि च.. तत्प्रशंसाम्‌ ॥१०७॥ 
अंथ ---जिन लोगोंने पहले जन्ममें कुंदेव कुशाञ्न वा कुंगुरु 
की श्रद्धा की है वा इन्हीं कुदेव कुशात्र कुगुरु की विनय, भक्ति 
की है ऐसे जीव मरकर अपने संस्कारोंके निमित्त से परलोक में भी 
जाकर कुदेव कुशात्र और कुगुरुओं की ही प्रशंसा किया करते हैं। 
भावाथ -मिथ्यात्वका संस्कार जन्म जन्मांतर तक जाता 
है। जो मनुष्य इस जन्ममें गाढ मिथ्यात्वमें लीन रहता है वह 
मनुष्य परलोकमें जाकर भी उसी मिथ्यात्वमें लीन बना रहता है। 
मिथ्यालकर्म करनेसे जो दशन मोहनीय कर्म का बंध होता है 
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उसकी उत्कृष्ट स्थिति सत्तर कोडा कोडी सागर तक की रहती 
है अर्थात्‌ सत्तरिं कोंडा कोडी सागर तक,बह . एक समयमें वंधा 
हुआ कर्म फल देता रहता है। इसी प्रकार प्रत्येक समयमें बंधा 
हुआ कर्म अपनो स्थिति के अलुसार तथा अनुभांग के - अनुसार 
फल दिया करता है | तथा उसीके अनुसार वह जीव मिथ्यात्व- सेवन 
किया करता है। यही कारण है कि जो पुरुष' पहले जन्ममें 

कुदेवादिकका श्रद्धान करता वा उंनकी' बिनय. भक्ति करता है 
वह पुरुष अगले जन्म में भी उन्हीं: कुदेबादिकों कां श्रद्धांन करता. 
है उन्हीं की विनय- भक्ति करता है ओर उन्हीं की प्रशंसा " करता 
है | यही समझकर तथा काल लब्धि को पाकर भव्यजीवों' को 
अपने मिथ्यात्व का त्याग: कर देना चाहिये ओर शाख्रोक्तः विधि 
अनुसार सम्यग्दशन-अहण कर लेना चाहिये | मिथ्यात्व के संस्कार 
से ही बहुतसे विद्ान्‌ शात्रोंकी पढ़कर भी:उनके - विपरीत चलते 
हैं अपने तीत्र :मिथ्यात्य के: उदय से शाख्रोक्त. कतैव्यों को मिथ्या 
बतलाते'” हैं पात्रदान का निषेध करते हैं; ऐसे लोग परलोक में 
भी जाकर शाज्रोंका यथार्थ श्रद्धांन नहीं कर सकते | 


आगे घर गृहस्थी से रहित होने: का -कारण बतलाते 'हैं.। 
अर्न-क स्माड्ध पापाच्च बंद प्रभा ! में॥ 
सत्वा नर; स्थाद सहदारहानई ॥ 
+हे प्रभो ! अब - कृपाकर यह बतलाइये' कि यह 
मनुष्य मरकर किस २ पापक करनेसे घर गृहस्थीसे रहित होता है? 
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' उत्त--छिला मृहादि मधुमक्षिकाणां | 
:. वा पक्षिकाणां च रसं पिवन्ति ॥ 
लोभात्परेषां च कलेवरं ये। . 
भवन्ति को ते गृहदारहीना।॥ १०८ ॥ 
अथ --जो पुरुष मधु मक्खियोंके छुत्त तोड़ डालते हैं और 
उनके शहदको खा पी जाते हैं अथवा बया आदि शनेक पक्तियों 
के घोंसले तोड़ डालते हैं वा तीत्र लोभके कारण उन पक्षियों का 
मांस खा जाते हैं ऐसे मनुष्य मरकर घर त्री आदि सबसे रहित 
अकेले ही होते हैं । 
पे भावाथ ---किसी मी पशु, पक्ती का घर विगाड़ देना, 
उसको आश्रय हीन बना देना महापाप है मधु मक्खियों का छुत्ता 
तोड़नेंमें तो अनेक मक्खियों की हिंसा होती है तथा अनेक 
मक्खियां विना घरबारके आश्रयरहित हो जाती हैं | तथा शहदका 
_स्पश करने मात्रसे उसमें रहनेवाले अनन्त जीच मर जाते हैं । इसी 
प्रकार किसी पशु, पक्कीको मार देना भी उसके कुटठुम्ब को छुःखी 
करना है | इसलिए जो मनुष्य इस जन्ममें दूसरोंका घरवबार तोड़ता 
है वह मनुष्य मरकर अगले जन्म में घर गृहस्थी से रहित अकेला 
ही रहता है । 
आगे कीड़े मकोड़े की पर्याय प्राप्त. होने का कारण बत- 
लाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पापाच्च वद ग्रभो ! मे । 


मृत्वा नर; स्यात्खलु कीटकः कौ ॥ 
. ॥9 
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अथ --हे मगवन्‌ | अब कृपाकर-यह बतलाइये कि किपत २ 
पापके करनेसे यंह जीव मरकर कीड़े मंकोड़ों में उत्पन्न होता है ! 
उत्त--रक्षा समित्यां लघुप्राणिनां : वा। 
कृता न दृष्टा. ' गुरुदेवमुंद्रा ॥ 
दीना न तु. धनगवितियें । 
भवन्ति दुष्टा छवि कीटकास्ते ॥ १०६ ॥॥। 
अथ---जो पुरुष समितियों का पालन कर छोटे छोटे 
प्राणियोंकी रक्त नहीं करते हैं, न देव शात्र गुरुके दशन करते 
हैं, और धनके मदसे मदोन्मत्त होकर जो किसी भी दीन दरिंद्री 
को संतुष्ट-नहीं कंरते ऐसे. मनुष्य मर्कर इसी संसार में दुष्ट 
छोटे छोटे कीड़े होते हैं। 
भावाथ ---छोटे छोटे कीड़े थोड़ासा कारण मिलने पंर योही: 
भरजाते हैं, कोई पैरके तले दबकर मरं जाता है | कोई लीद 
गोबर में दवकर मर जाता है, कोई मल मूत्र में दबकर वा बह 
कर मर जाता है और कोई पांनी में वह कर मर. जाता है । जो 
मनुष्य ऐसे छोटे. छोटे जीबों की रक्षा नहीं करते. हैं भूमि को देख 
कर नहीं चलते हैं वा देख शोधकर पदार्थों को न उठाते हैं न 
रखते हैं, जो मलमूत्र भी देख शोधकर नहीं करते तथा अपने 
प्रंमादके कारण इन सब कार्मो में छोटे छोटे कीड़े मकोड़ों का 
धात किया करते हैं ऐसे मनुष्य मरकर अगले जन्म में छोटे छोटे 
कीड़े होते हैं जिन्हें अन्यःलोग सब दाव दूब कर मार देते हैं । 
इसी ग्रकारः जो जीव देव, :शात्र, गुंरुके दशन नहीं करते, 
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उनका उपदेश सुनते हैं ओर न उनपर , श्रद्धान रखते हैं | तथा 
जो दीन दरिद्वी मनुष्योंको कमी संतुष्ट नहीं करते, कभी उनको 
भोजन तक-दान में नहीं देते ओर सदाकाल- धनके मदमें उन्मत्त 
रहते हैं ऐसे मनुष्य मरकर छोटे छोटे कीड़े .होते हैं। यही 
समझकर छोटे छोटे कीड़े मकोड़ों की रक्ता अवश्य करते रहना 
चांहिये | तथा दीनदरिद्वियों को कुछ न कुछ दान देकर अवश्य 
संतुष्ट करते रहना चाहिए । 
आगे शक्तिहीन होनेका कारण वतलाते हैं । 
प्रशन---कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो ! में । 
मृत्वा नरः स्याद्भ्रुषि शक्तिहीनः ॥ 
अथ --हे भगेवन्‌ ! अब कृपाकर बतलाइये कि यह जीब 
किस किस पापके करनेसे मरकर अल्वन्त शक्तिहीन होता है ! 
उत्त--स्वार्थाभिसिद्धय स्ववलेन जन्तून्‌ । 
हत्वा च भीति खल॒ दशयित्वा ॥ 
चद्धा सदा; वन्दिगृहें जगा ये। 
म्र त्वा खलास्ते च.मवन्त्यशक्ताः ॥ ११० ॥ 
अथ ---जो निर्दय मनुष्य अपने स्वार्थ की सिद्धि करने के 
लिए अपने बल से-भय दिखलाकर दूसरे प्राणियों को मार देते हैं 
अथवा जो उनको बांधकर बन्दीगृहमें डाल देते हैँ ऐसे दुष्ट मनुष्य 
म़रकरं परलोकंमें शक्तिहीन ही होते हैं । 
/... भावाथ ---जो बलवान पुरुष इस जन्म में शक्तिहीन मनु- 
ध्योंको दंवाया करते हैं, अपना प्रयोजन सिद्ध करनेके लिए उन्हें 
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बन्दीयृहमें डलवा देते हैं, उन्हें लूट लेते हैं 'उनेकां : घख्ार छीव 
लेते हैं, धन धान्य छीन लेते हैं वा समय -पड़नें परं उन्हें मांर भी 
देते हैं ऐसे मनुष्य मर्कर परलोकमें जाकर अलन्त शेक्तिंदीन होते 
हैं, तथा ऐसे शक्तिहीन होते हैं कि जिन्हें सर्वे लोग दंबों लें, अनेक 
प्रकारके दुःख पहुंचावें, वन्दीगृंहं: में डलवां दें वो मर्रंवों दें | यंही 
सममकंर बलवान पुरुषों को कमी दीन दुंखियों को नहीं. संतान 
चाहिए, किंतु जितनी बन सके उतनी. उनकी - सहायता केरंनी 
चाहिए । ॥ 
आगे ओंप्रकीय करनेपेर भी निंदा होंनेंका कारंण बतंलाते हैं। 
प्रशन--निर्देव संत्कायकृंतेउ पि केस्मेंर्तू.। 
कर्मोदयात्स्यादूभंवर्तीह लोके ॥ 
अंथ --हे गुंरो .! अंबं कंपांकरः यहं बरतेलॉइंये कि किस 
"किस पापकार्यके करने .सें वा किस कं्मके उंदंयंसे अ्रष्ठकांये करने . 
पर भी मनुष्य की निंदा होती है। 
उत्तर+-सत्कायकतु भु वि. दीनबन्धोः । 
.... सम्पूर्णविश्वे यततः अशान्त्य ॥ 
निंदा कृता येन नरोत्तमंस्य | 
स्यार्देव संत्कार्यक्रतेडपिं तस्य ॥ १११ ॥ 
अर्थ--जो पुरुष इस संसारमें सदाकाल श्रेष्ठंकाय करते 
रहते हैं, जो दीन दरिद्वियों: की संदाकांल सहायता देते रहते हैं; 
ओर जो समस्त संसारमें शांति स्थापित करने के लिये प्रयत्ञे किया 
कंरते हैं ऐसे उत्तम पुरुषोंकी मी जो.लोग निंदा किया करते हैं ऐसे 
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पुरुष यदि सत्कारयें करते रहें तो भी उनकी निंदा ही होती है। 
भांवाथ ---श्रेष्ठ कांय करने पर भी निंदां का होना पापकर्म 
' के उंदयका ही कार्य मांना जातों है। जो लोग उत्तम गरुणवान्‌ 
मंनुष्योंकी निंदा किया करते हैं, सत्कारय करनेवालों कीं निंदा किया 
करते हैं, धांर्मिकं विद्वानों की निन्‍्दों किया कंरते हैं वा धर्मकार्योंकी - 
: निंदा किया करते हैं, जो शात्रोक्त वचनों को मिथ्या ठहराने का 
प्रयेत्ञ कंरते हैं, वा शात्रोक्त वनों के प्रतिकूल चलते हैं, वा 
शांत्रोक्त वर्च॑नोंमें दोष लंगाते हैं, वा देव शा््रोंको नोच अस्पूरंय 
मनुष्योंसे संपश करांते हैं अंथवा जो ओरं मी ऐसे ही ऐसे धर्म 
विरुद्ध नीतिविरुद्ध कार्य करते हैं ऐसे मनुष्य परंलोक में जाकर 
यदि श्रेष्ठ कांये भी करते हैं तो भी किसी न किंसी प्रकार से 
उनकी निंदों होती है | अंतएव धर्मविरुद्ध वो नीतिविरुद्ध कार्य 
. कभी नहीं करना चाहियें । 
आगे सत्कांय करनेपर भी धनादिक की हानि होनेका कारंणां 
: बतलाते हैं । 
प्रश्न--कंस्माड़ि पापा भवेड्ूनादेः । 
सदां हि संत्कायेकृते5पिं हानिः ॥ 
अर्थ --हैं भगवंन्‌ | अंबं कृपाकरं यह वंतलांइये कि श्रेष्ठ 
कार्यों के कंरनेंपर भी इस मंनुष्यं के धंध की हानि किस कारण से 
होती है। ४ 
उत्तर--दानांदिंपूंजां न जप तपो हिं। 
कृंत्वों ने धंमः भवि केवल यं। ॥ 
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धनाजने स्यानिरतथ .तस्य | 
हानि; सुसत्कायक॒ते . धनादे; ॥११२॥ 

अथ ---जो पुरुष दान, पूजा, जप, तप, वा अन्य धार्मिक 
कार्यों को कभी नहीं करता है केवल घनसंचय -करनेमें सदाकाल 
- तन्लीन रहता है ऐसा पुरुष परलोक में जाकर यदि 'अरष्ठकाय भी « 
करता है तो मी उसके घनादिक की हानि होती ही है। * - 

भावाथ ---धनसंचय कंसनेके साथ इस मनुष्य को धर्मका्य 
भी अवश्य करते. रहना चाहिए । मगवन्त की पूजा “करना, 
तथा मुनियों की वैयादृत्य करना, खाध्याय करना आदि - प्रत्येक 
दिनके करने योग्य धर्मकार्य हैं। इन कार्यों में प्रत्येक मनुष्य को 
कुछ न कुछ द्रव्य अवश्य खर्च करते रहना चाहिये | कमाये 
हुए धनमेंसे चौथाई भाग वा दशवां भाग धर्मकायेमें अवश्य खर्च 
कर देना चाहिए । इन कार्योके सिवाय तीर्थयात्रा, गुरुदर्शन, 
गुरुसेवा आदि भी घधर्मकाये हैं इनमें भी यथाशक्ति खर्च करना 
प्रत्येक गृहस्थका कत्तेव्य है | धन कमानेंमें पापकर्मका वन्य होता ' 
ही है । यदि उस घंनको: किसी भी धर्मकार्यमें न लगाया जाय तो 
फिर पाय ही पांप बना रहता है। उस धन को धर्मकार्य में लगाने 
से जो पुण्यकी प्राप्ति होनी चाहिए वह नहीं होती | यही कारण 
है कि अगले जन्ममें जाकर उस पापकर्मके उदय से श्रेष्ठकार्योके 
करने पर भी उसके धनादिक की हानि बराबर होती रहती है| 
यही समझकर धर्म कार्यमें आलंस कमी नहीं करना चाहिये-। 

आगे अनाइए्टि वा वर्षा न होने का कारण-दिखलाते हैं। 
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प्रश्न-कस्माद्धि पापाच्च बद प्रभो! मे 
काले हि काले म. भवेत्सुद्ष्टिः ॥ 
अथे--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापके करनेसे समय समय पर अच्छी वर्षा नहीं होती । 
.. उत्त--न धार्मिका वा घुनयो न यत्र | 
न देवपूजा न च पात्रदानम्‌ ॥ 
दुष्टा जना यत्र वसन्ति तत्र | 
वृष्टिन शान्तिथ भवेत्कदापि ॥ ११३ ॥ 
अथ ---जिस देशमें न तो धार्मिक पुरुष रहते हैं, न मुनि 
लोग रहते हैं, जहां पर न देव पूजा -होती है और न पात्रदान 
होता है तथा जहां पर दुष्ट अधार्मिक लोग ही निवास करते हैं 
ऐसे देशमें व्रृष्टि और शांति कभी नहीं होती है। 
भावाथ---जिस देश में धर्मामा और पुण्यवान जीव 
आकर जन्म लेते हैं, जहां पर "अतिदिन देव प्रजा होती 
_ रहती है, विधिप्रत्ेक्त अभिषेक होता रहता है, नैमित्तिक 
विधिविधान होते रहते हैं, वा प्रतिष्ठादिक कार्य होते रहते हैं, 
जहांपर वीतरांग नि््रंथ मुनितज भी आकर निवास करते हैं, 
जहांपर मुनियोंको प्रतिदिन आहारदान दिया जाता है, उनका 
उपदेश सुना जाता है, उनकी सेवा की जाती है, जहांपर समय 
समयपर रथोत्सव आदिकें द्वारा धर्मप्रभावना होती है, अथवा जहांपर 
: समय समयपर श्रावकोंको आहार दानादिक देकर समदत्तिका 
प्रचार किया जाता है, ऐसे देशोंमें सदाकाल समयालुसार वर्षा 
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हुआ करती है, परन्तु जहांपर ये ऊपर लिखे कार्य. नहीं होते और 
जहांपर दुष्ट लोग ही निवास करते हैं ऐसे देशमें न तो समया- 
नुसार वृष्टि होती. है, और न कमी शांति ही रहती है।.. 
आगे--पुण्यकायं करने वाले के साथ वैर विरोध करनेका 
कारण बतलाते हैं । 
प्रकश्न--कस्माद्धि प्रापाज्व बद प्रभो ! से । 
सुपुण्यकतु इच॒. एरेविसेघए॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब क्ृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पापके करने से यह जीव पुएयवान्‌ मनुष्यों के साथ वा पुण्यकार्य 
करने वाले मनुष्योंके साथ वैरनतिरोप्र करता है।... 
उत्तर--पूव मिथो. बेरविरोधकतु : । 
संग; क॒ृतो येन खलादिसेवा ॥ 
तस्यथ सस्कारवशात्सस सए ॥ 
करोति वर. शुस्॒कत्यकतु । ॥ ११४ ॥ 
अर्थ--जो मनुष्य पहले जन्ममें वैर विरोध करने वालों की 
संगति करते हैं वा दुष्ट लोगोंकी सेवा करते हैं ऐसे मनुष्य पृर- 
लोकमें जाकर पहले जन्मके संस्कारके निमित्तसे पुण्यका्य करने 
वालोंके साथ भी बैर विरोध किया करते हैं। ह 
भावाथ ---किसी के साथ बैर विरोध करना पापका कारण 
है। फिर मल पुण्यकार्य करनेवालेके साथ बैर विरोध - करना तो 
और भी अधिकः पापका -फारण है । जो पुरुष विना कारण बैर 
विरोध करनेवालों की संगति किया करते -हैं वा उनके द्देखा देखी 
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सजन्नों के साथ बैर विरोध किया करते हैं वा दुष्ट लोगों की 
संगति किया करते हैं वा उनकी सेवा किया करते हैं, अथवा 
श्रेष्ठ्म का विरोध किया करते हैं ऐसे मनुष्यः परलोक में भी 
अपने वैर विरोध के संस्कार को साथ ले जांते हैं । और फिर 
उंस संस्कार के निमित्त से पुण्यकार्य करनेवालों के साथ भी चैर 
विरोध किया करते हैं| यही समझकर दुष्ट लोगों की संगति 
कभी नहीं करनी चाहिये तथा बैर विरोध करनेवालों की संगति भी 
कभी नहीं करनी चाहिए । ह 
. ” आगे विपरीत बुद्धि हो जाने का कारण बतलाते हैं । 
.. प्रशन--फस्माद्धि पापाश्च भवेन्नराणां । 
..._ पिनाशंकाले विपरीतवबुद्धि; ॥ 
. अथ-हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस २ 
पाप के करने से मनुष्यों की बुद्धि विनाश होने के समय विपरीत 
रूंप परिणत होजाती है ? 
:  उत्त--कालोत्थबुद्ध ; सुखशान्तिदान््या- 
नाशाय यत्नो हिं करृतश्च येन ॥ 
तस्येव हानिश्व सदापमानों । 
विनाशकाले विपरीतदुद्धिः ॥११५॥ 
अंथ--:पुण्यवोन ओर बुद्धिमान्‌ पुरुषों की बुद्धि; सुख और 
शांति उत्पन्न कंरने वांली होती है.ओर समयानुंसार उत्पन्न हो 
जाती है। परंतु जो 'पुंरुंष उस अ्रेष्ठबुद्धि को भी नाश करने के 
लिए प्रयत्न करता है, उस मनुष्य की सदा हानि होती रहती है 
जा 205. 
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सदा अपमान होता रहता है और उसके सदा विनाश होनेके 
सम्रय उसकी बुद्धि अवश्य ही विपरीतरूप परिणत हो जाती है । 
भावाथें--किसीकी भ्रेष्ठ बुद्धिका नाश करना उसके आत्मा 
की निर्मलताका धात करना है | क्योंकि बुद्धि वा ज्ञान ही आत्मा 
का एक ऐसा प्रगट होनेवाला .गुण है जो आत्मा का चिह माना 
जाता है । ज्ञानसे ही आत्मा का अस्तित्व मानना पड़ता है। ऐसे 
ज्ञानका वा ऐसी श्रेष्टबुद्धिका नाश कर देना उस आत्माकी उच्चता 
निर्मलता वा उत्तमता का नाश कर देना है । परंतु इस प्रकार 
आत्माकी निर्मलताका नाश कर देना महापापका कारण है। और 
इसी पापके उदयसे जब यह .आत्मा परलोकमें जाकर उत्पन्न होता 
है तब स्थान स्थान पर उंसकी हानि होती है और उसका नाश 
होनेके लिए उसकी बुद्धि. विपरीत वा भ्रष्ट हो जाती है | जिससे 
कि वह अनेक अन्याय ओर अनर्थ करता हुआ नरक निगोदका 
पात्र हो जाता है। यही समझकर किसी की बुद्धिको भ्रष्ट करनेका 
प्रयक्ष नहीं करना चाहिए | यदि किसी की बुद्धि विपरीत हो गई 
हो तो समझा बुझाकर उसको बदलने का प्रयत्ष करना चाहिए | 
तथा उसे मोज्षमा्ग में लगाने का ग्रयत्न-करते रहना चाहिए | 
आगे इस अब्याय के पठन पाठन का अमिग्राय दिखलाते हैं । 
... ज्ञाल्वेति निर्ध विपमंन्यथादं |. 
त्यक्लवापि कछुबन्त्वशुभोपयोगम्‌ ॥ ह 
शुभोपयोगेक्षसुखादियूले. . |... 
वृत्ति च शुद्ध हि +तस्व गन्तुमू ॥ ११६ ॥ 
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. अथ --इन सब विषयोंको अच्छे प्रकार से पठन पाठन कर 
भव्य जीत्रोंको अत्यन्त निंदनीय और अल्न्त दुःख देनेवाले अंशु- 
'भोपयोग का. त्याग कर देना चाहिये तथा इन्द्रियजन्य खुखोंके मूल 
कारंणभूत शुभोपयोग में अपना मन लगाना चाहिये ओर अंतर्में 
शुद्धोपयोग प्राप्त करनेके लिये प्रयत्न करते रहना चाहिये। 
इस अध्यायमें जो कुछ वणन किया है उससे 
यह सिद्ध हो जाता है कि पापकर्म करने से अशुभोपयोग होता है 
तथा .अशुभोपयोग होनेसे फिर पापकर्मों का वन्‍्ध होता है। इस 
प्रकार. एक बारके अशुभोपयोगसे भी पापोंकी परंपरा बराबर चलती 
रहती है. और उन पापों के कारण इस जीवको नरकनिगोदादिकके 
'महादुःख भोगने पड़ते हैं | इसलिये भव्यजीवोंकों सबसे पहले इस 
“अशुमोपयोग का ह्याग करेना चाहिये | समस्त दुःखों का मूल 
कारण यह अशुभोपयोग ही -है। इसका त्याग किये बिना 
आत्माका कल्याण कभी नहीं हो सकता । तथा आत्माका कल्याण 

करना प्रत्येक जीवके लिये परमावश्यक है। अतएवं अशुभोप- 
_ योगका ब्याग कर शुभोपयोग धारण करना चाहिये और शुद्धोपयोग 
प्राप्त करनेके ज्िए सदाकाल प्रयक् करते रहना चाहिए । क्योंकि 
मोक्ष की प्राप्ति शुद्धोपयोग से ही होती है । 

* आंगे समस्त अध्योय का सार बतलाते है । 

मति: स्पांद यादंशी यस्य तस्ये स्पात्तादशी गतिः । 

यदर्थें यस्यं सावो5स्ति प्रायस्तछमंते हि. स॒ः ॥११७॥ 
. * अथ - -जिस मंनुष्पकी जैसी बुद्धि होती है उस मतुः+ 
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गति भी वैसी-ही । तथा जिस. मनुष्य का भाव जिस पदार्थ के 
लिए होता है उस मनुष्यको वह पदार्थ अवश्य प्राप्त हो जाता है। 
: . मेवाथ ---संसारमें जितने पुण्य वा पाप हैँ वे सत्र अपनी 
अपनी बुद्धिके. अनुसार होते हैं | यदि बुद्धि भ्रष्ट होती है वा 
पाप्रूप -होती है तो उस जीवसे सदाकाल पाप होतें रहते हैं; यंदि 
जिस किसी की बुद्धि सरल और यथार्थ होती है वह मनुष्य पापोंसे 
बचता हुआ सदाकाल पुण्यकांय ही करंता रहंता है | इसीलिए 
आचार महांराजने कहा है कि जिसकी जैंसी घुद्धि होती है उस 
'को वैसी ही गति ग्राप्त होती है। वहां पर गतिशब्दका अर्थ पुएंय 
'पापरूप है । अथवा पुण्यसे खंगोंदिक गति ग्रांप्त होती है ओर 
पंपँसे नरंकादिक गंति प्राप्त होती है । अंबवा जिंस किसी मनुष्य 
को भाव जिस पेंदार्थके लिये होता है प्रायः: वह पदार्थ प्रयत्न करने 
' पर उसको मिल जाता. है । जो मलुष्य मोक्ष की इच्छा रखकर मोक्ष 
के लिए पयक्ष करता है उसको दस प्रांच भवमें मोक्ष की ग्राप्ति हो , 
ही जाती है| जब प्रयत्न करने से मोक्ष की ग्राप्ति हो जाती है 
तब्-फिर संसारी पदार्थों की तो बात ही. क्या है ? अर्थात्‌ प्रयत्ष 
करने पर संसारी पदार्थ मी प्राप्त हो ही जातें हैं । यही समझकर 
भव्यजीवोको सदाकाल मोक्षके लिये ही प्रयत्न करते रहना चाहिये । 
आगे भावोंकी दुष्ता और चित्तके विकारोंका कारण बतलाते हैं 
पू्व॑संस्करारतो भावे दृष्टनां _ संगदोंपतः । 
दुषता निक्नतिर्चित्ते दुःखंदा जायतें वृणम ॥११८॥ 
अथ --महुष्योंके मोंबोंमें जो दुःख देनेंबराली दुतता आती 
है वह पूर्वजन्मके संस्कारों के निमित्त से आती है तथा मनुष्योकि 
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ह॒दंय में दुःख देनेवाँले जो विकार उत्पन्न होंते हैं वे दुश्जीवों के 
संगति के दोषसे उत्पन्न होते हैं । द 
भावाथ ---पहले जंन्ममें इस मलुंष्यंके जैसे संस्कार होते हैं 
अगले भर्वमें जाकर उसके पंरिंणाम वैसे ही हो जांते हैं । जिसके 
परिणाम मोक्षमाग में लंग जाते हैं तंथा उन परिणामोंके निमित्तसे 
जो मोक्तमांगके- लिए प्रंयत्र कंरता रहता है उस संस्कार के 
निमित्त से वहं अंगले जन्में में मी मोक्षमांगे में लगा रहता है तथा 
जो व्यसनों में * वा किसी अन्य कुमारी में लगे जाता है वह उन 
संस्कांरों के निमित्त से आंगले जन्ममें भी कुमागे वा व्यसनों में ही 
लगा रहता है । इससे सिंद्धे होता है कि पंरिणांगों के होने से 
पहले जन्मेके संस्कार ही कारण पंड़ते हैं । कंमठ का जीव व्यसन 
'में पड़े गया 'था इंसंलिये उसका वह संस्कार कितने ही जन्म 
तक बना रहा*था तथा उसके भाई का ' जीव किसी व्यसन में न 
पंड़कर मोक्षमार्ग में लगंगया था, इंसलिये उसने -अंत में जाकर 
'भेक्षकी प्राप्ति कर ही ली थी:। यंही सेममंकेर भव्येजीवोंको- अपने 
'परिणाम और कर्तव्य संदा ओंष्ठ पुण्यरूप कार्यी में वो मोज्षमांग 
'में ही लगाना चाहिये। अन्य व्येसन वा 'कुमार्ग से संदा वंचंते 
हना चाहिये। क्योंकि व्यसंन वा कुंमागमें पंड़नेंसे दु्ट पुरुषोंकी 
ही संगंति करनी पढ़ती है| तथा दुष्ट: पुरुषों की संगंति से सदा- 
कॉल हृदय में विकार उत्पन होते हैं | उन विकारों से-पाप उत्पन्न 
होते हैं और उन पापोंसे नरकोदिक ' दुगेतियां प्राप्त होती हैं । 
श्सलिये उन नरकादिंके दुगतियोंसे वचने के लिये दुर्शों की संगति 
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सर्ववा छोड़ देनी चाहिये। आत्मा के कल्याण का यहा सब से 


अनन्‍मन---मटन जन मनी जनक, 


उत्तम मागे हैं । 

आगे इस अध्यायका उपसंहार करते हैं। .. .... 

. तदनुसारता ग्रंथ वर्णितं झशु्भ फलम। .. 
कस्यापि निदनाथ . न न तिरस्कारहेतवे ॥११९॥ 
सर्रश्राणिहितताथ हि शुद्धचिद्र पमृर्तिना । 

. धीमता स्थात्मतुष्ट न कुन्थुसागंरसूरिणा ॥१२०॥ 

५ अथ ---शुद्ध चैतन्यकी मूर्ति, अच्यत्षतु दुद्धिमान्‌ ओर अपने 


:आत्मामें संतुष्ट -रहनेवाले आचार्य श्री:कुंधुसागर खामी ने ऊपर कहे 
: हुए. कथनके- अनुसार अशुभोपयोगका अशुभ फल व्णन किया. है.। 


यह अशुभोपयोगका अशुभ फुल न तो किसीकी निंदा करनेके लिए 


: लिखा गया है, और न किसीका तिरस्कार करनेके लिये लिखा गया 


३ 


'है। किंतु समस्त ग्राणियोंका हित करनेके लिए .लिखा. गया हे.] 


भावाथ ---इस ग्रन्थको पठन-पाठन कर वा इसका खाध्याय. 


- कर. भव्यजीव- अपने अशुभोपयोगोंका त्याग कर दें और. शुभोपयोग 
“धारणकर -मोक्षमाग में लग जांय इसी हेतुसे यह ग्रन्य लिखा .है । 


इति आचायवबय श्रीकुन्थुसागरविरचिते मावत्रयफलप्रदर्शी 
नाम ग्रथे अशुभोपयोगफलवणन नाम ग्रथमो5्घ्यायः 
इस प्रकार आचायेवर्य श्रीकुन्थुसागर विरचित मावत्रयफलग्रदर्शी नाम 
के ग्रथकी धर्मरत्र! पं. लालाराम शाख्री विरचितः हिंदी भाषा 
टीकामें अशुभोपयोगके फलको वर्णन करनेवाला यह, 
: पहला अध्याय समाप्त इआ | . ; 
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इ्छ्रए अध्याय 
शुभोपयोग का फल | 


सुखग्रद॑ दुःखहरं ' 'किलेष्ट । 
नत्वां झरुदा पंचगुरु यथावतं ॥ 
झुभोपयोगस्यथ . फलस्वरूप । 
' सर्वात्मशान्त्य' कथयामि भकत्या ॥१२१॥ 
.. अर्थ --अब मैं समस्त जीवों को छुख देनेवाले तवा सबके , 
दुःखोंको दूर करनेवाले अरहंत, सिद्ध, आचाये,' उपाध्याय और 
। साधु परमेष्ठी को मैं विधिप्रवेंक भक्तिके साथ नमस्कार करता हू । 
। और फिर समस्ते जीवोंको शांति ग्राप्त काने के लिए शुभोपयोगके 
» फल का निरूपण करता हूं ! 
आगे सुपुत्रोंकी ग्राप्ति का कारण बतलाते है । 
प्रश्न---ऋष्माद्धि पुण्याच्च सुपुत्रलाभा; 
|. >'भवन्ति 7णां वद देव ! लोके ॥ 
.. अर्शथ--हे मंगवन्‌ [ अबं कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
| किस पुण्य-कार्यके करनेसे इस लोक में मनुष्योंकों मुप॒त्रोंकी प्राप्त 
उत्त--हुमागलग्नान्‌ हि परस्य पूत्रान्‌ | 
युक्त्या विधोध्यंच पुरा सुमाग ॥ 
सेवादिकाये -धंयुनक सुसाधी- । 
मातु: से भब्यो लंगते सुपुत्रनान ॥ १२२ ॥ 
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अथ्‌ ---जो मनुष्य पहले जन्ममें कुमागमें चलनेवाले दूसरेके 
' पुत्रोंको युक्तिप्रवेक संमकाकर सुंमागमें लगा देता है तथा सजनों 
की सेवामें वा माता पिता की सेवामें लगा देता है ऐसा भव्यजीव 
दूसरे जन्ममें जाकर. श्रष्ठपु्नोंको प्राप्त-करता है.। ि 
भाषाथ --दूसरों: की संतान को उुशिक्षा देना, उनको धर्म 
मार्गमें लगाना,, उनके. आत्मा को कल्य्राणर्म लगा देना, पुण्यका 
कार्य है । जो पुत्र बालकपन में. धर्मशिक्षा ग्रह कर लेते हैं वे - 
फिर धर्ममाग से च्युत नहीं होते । यही कारण है कि आचायों ने 
बालकोंके लिये सबसे पहले धर्मशात्रों के पढ़ने का आंदेश दिया 
है | जो पुरुष अपने वा दूसंरोंके पुत्रोंकी सबसे पंहले” धर्मशिक्षा 
द्वेता है, उनको कुमाग में जानेसें रोकता है और सुंमाग में लगाता 
है ऐसे भव्यजीवको आगेके जंन्ममें जाकर अ्रष्ठ और सुंयोग्य पुत्रों 
की प्राप्ति होती है । 
आगे सुयोग्य और धार्मिक पतिके प्राप्त होनेकां कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--फरस्साद्धि पण्यांच्चं ब्रद अभी ! में | 
... धघर्मालकूल लभते पति स्त्री: ॥. |. 
अर्थ--हे देव ! अब कृपाकर यहं बंतलाइये कि किस पुण्य 
कार्य के करनेंसे त्रियोंकी धर्मानुकूल पंति ग्राप्त होता हैं | 
_ उत्त--दानादिधमे सतत निमस्न। 
पुराभवे या पुरुष. विलोक्य ॥ 
तुष्येद दयाद्र ख़िल:दीननाथ . 
श्रेष्ठ पति सा लमेते गुणज्ञम || १२३ ॥ 
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छ ८ गे 
अथ--जो दंयालुःल्ली पहले मवमें देवपूजा पात्रदान आदि 


, धर्मकार्यमें निमग्न रहनेवाले पुरुषोंको देखकर संतुष्ट होती है वह 
: श्री अगले जन्ममें अनेक दीनोंकी रक्षा कंरनेवाले, गुणी ओर 


श्रष्ट ऐसे उत्तम पतिको प्राप्त होती है । 

. भाषाथ “--जिसके हृदयमें धर्म प्रेम होता है वही जीव: धर्मा- 
त्माओंको देखकर प्रसन्न -होता है। धर्मात्माओंको देखकर प्रसन 
होना वात्सल्यगुण है ओर वह सम्पग्दशन का एक अच्डभ है। 
इसलिये सम्यर्दष्टि जीव 'ही धर्मात्माओंको देखकर प्रसन्न हो 


सकता है । जो ख्री ऐसे सम्यग्दशन को धारण करती है, वीतराग 


निम्नेथ मुनियोंके दशन कर अत्यन्त प्रसन होती है जो देवपूजा 


: बो पान्रदान करना अपना कत्तव्य समझती है ओर धर्मकी रक्ता 
. ऋरनेके लिये धर्मात्माओंकी सहायता करती रहती है, उनको 


: देखकर उनके धर्मप्रेम से प्रसन होती है ऐसी ख्री परलोक में 


जाकर अनेक गुणोंसे सुशोमित धर्मात्मा श्रेष्ठ पति पाती है । 
आगे--ुपृत्री प्राप्त होने का कारण वतालाते हैं । 
प्रश्न-कस्माच्च पुण्याज्च -वद प्रभो ! में | 
लाभ; - सुतायाः भर्वात झमुझे ॥ 
अथ --हे प्रमो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पुण्यकर्मके करनेसे परलोकमें जाकर श्रेष्ठ पुत्री प्राप्त होती है ! 
. उत्तर--दानाचनादौ च सदा निमर्नां । 
पुत्री: सुशीलां च परस्य दृष्ट्वा ॥ 
योउप्रीणयच्छिक्षणदत्तचित्तां | 
सीतांसमानां : रूमते स पृत्रीम ॥ १२४ ॥ 
2। 
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अर्थ---जो पुरुष दान पूजा आंदि. श्रेष्ठ कार्योंमें तह्लीन रहने 
वालीं, सुशील ओर पढ़ने लिखने में चित्त लगाने वाली दूसरों की 
पुत्री की देखकर अ्सन होता है वह पुरुष परलोंक में जाकर सीता 
के समान सुंपुत्री प्राप्त कंस्ता है | 

भावाथ ---जिंस प्रकार राजा जनक के सीता पुत्री हुई थीं: 
"जो सीता अत्यन्त पतित्रतां थी, पतिकी मक्ति करने वाली थी और 
जिसका थाम आज तक॑ प्रसिद्ध है ऐसी पुत्री मी बड़े भाग्य से 
उत्पन्न होती है । जो पुंत्री इस जन्‍म में प्रतिदिन भगवान की 
श्रूर्जा करती है, दान देंती है, संयम पालन करती है, ब्रंत उंपवांस 
करती है, तथा धार्मिक ग्रन्थों का खाध्याय करती रहती है, जो 
पुत्री कुत्सित नाटक, उपन्यास, काब्य, कथा कहानी आदि की 
पुस्तकों को कभी नहीं पढ़ेंती है सदाकाल पुण्यवान्‌ मोझोगामी 
महापुरुषों की कथां वा अन्य धर्म शांखों के ग्रन्थ पढ़ती रहती है 
तथा अन्य अनेक घर्मका4 किया करती है ऐसी पुत्री भी परलोक 
में जाकर सीता के समान श्रेष्ठ पुत्री होती है तथा जो पुरुष ऐसी 
सुपुत्रियों को देखकर प्रसल हुआ करते हैं वे पुरुष भी परलोकरमों 
ऐसी उुप॒त्रियों को प्राप्त करते हैं । 

आगे- श्रेष्ठ पत्नी प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं | 

प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च चद प्रभो ! में | 

नर सुभाया लभते मनोज्ञाम ॥ 

अथ ---हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 

पुण्यका् के करने से इस मनुष्यको श्रेष्ठ पत्नी प्राप्त होती है। 
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... उत्त--कृत्वा पुरा शीलबतिग्रशंसां | 
: दानाचनादौ सुखदे सुलग्नामं ॥ 
दृष्टवा हतुध्यद्धिनयान्वितां स्त्रीं। 
: अ्रष्ठां से भव्यों लभते सुशीलाम ॥१२४॥ 
अथ ---जो पुरुष पहले जन्म में शीलवती ब्रियोंकी प्रशंसा 
करके संतुष्ट होता है अथवा दानप्रूजा आदि सुख देने वाले कार्यों 
में सदा काल लग्न रहने वाली और अत्यन्त विनयवती स्लीको देख 
कर जो संतुष्ट होता है ऐसे भव्य पुरुष को श्रेष्ठ ओर सुशील ख्री 
प्राप्त होती है | । 
भावाथ ---शीलवती स्लियोंकी प्रशंसा करना उनको देख 
कर प्रसन्े होना, उनके शीलगुण की प्रशंसा फैलाना, आदि 
कार्योंके करने से शील पालन करने की दढता होती है। यहां पर 
यह भी समझ लेना चाहिये कि जो मनुष्य खये शीलवान होता 
है, वही पुरुष शीलवती ख््रियों की प्रशंसा किया करता है, ओर 
ः वही पुरुष धर्मकार्यों में लीन रहने वाली ओर पतिकी विनय करने 
वाली पतित्रता त्रियों को देखकर प्रसन्न हुआ करता है जो पुरुष 
खये शील पालन नहीं करता वह कुशील पुरुष तो कुशीला 
, ल्लरियों को देखकर प्रसन होता है, तथा ऐसा कुशीलपुरुष शील- 
वती ल्लियों से द्वेष रखता है, कुशीलपुरुष सदाकाल कुशीलको 
बढाने का प्रयत्न किया करता है इंससे स्पष्ट सिद्ध होता है कि 
शीलवान्‌ पुरुष ही शीलवती ल्लियोंकी प्रशंसा किया करता है और 
पालन करने वाली पतिव्रता त्लियों को देखकर प्रसन्न हुआ करता है 
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और इसप्रकार वह धर्म की प्रभावना किया" करता- है | ऐसे भव्य 
पुरुषोंको ही परलोक में जाकर पतित्रता ओष्ठ पत्नी प्राप्त होती है। 
आगे-यशस्वी -होने का कारण वतलाते हैं । 
: प्रश्न--क स्माड्धि पृण्याव्व बद ग्रश्नो | में । 
सुकीर्तियुक्तो भवत्तीह .जीव३-॥ 
अथ -ःहे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
पुण्यकाय के करनेसे यह जीव -इस संसार में यशस्वी होता है । 
उत्त--तीथ कराणां गुणकीतनादा । 
सुधामिकाणां गुरुसेवया वा ॥ 
सन्मानसत्कारविधेविशेपात्‌ | 
: जीवों यशस्व्री भवतीह विश्वे ॥१२६॥ 
अथ -जो पुरुष तीयैकरों के ग्रुणवणन करता रहद्दता है, 
धर्मात्मा पुरुषों का विशेष आदर सत्कार करता रहता है और बीत 
राग निम्रेथ गुरुकी सेवा किया करता है ऐसा पुरुष इस संसार 
भरमें यशस्त्री हो जाता है । 
. भावाथ ---संसारमें यशस्वी होना, वा कीर्तिमान्‌ होना, 
बड़े पुण्यकर्मके उदयसे हुआ करता है | तथा यशस्वरी होने योग्य 
पुण्यकर्म तीयैकरपरमदेव के गुणवर्णन करने से, उनकी स्तुति - 
करने से उनकी प्रूजा करनेने वन्ध को प्राप्त होता है। इसका मी 
सर्वोत्कष्ट हुआ करता है | जहां ती्कर परमदेव जन्म लेते हैं | 
वहां पर उनके गरभ में आने से छुह महिने पहले ही इन्द्रकी 
' आज्ञासे कुबेर प्रतिदिन तीनों समय रनोंकी वर्षा किया करता है 
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तथा उसी समयसे देव देवियां आकर माता पिता की सेवा किया 
करती हैं | जन्म लेते ही इन्द्र अपनी सत्र विभूतिके साथ आता 


है ओर भगवान्‌ को मेरु पर्वतपर लेजाकर त्ञीरसमुद्र के जल से 
उनका अभिषेक करता है | यह कितने बड़े पुण्यकर्मकी महिमा 
है। जो लौकीकित देव अपने स्थान से कभी बाहर नहीं आते वे 
भी तीर्थंकर परंमंदेव के विरक्त होने पर आकर भगवान्‌ की स्तुति 
करते हैं | तथा केव्लज्ञान के समय खय्य इन्द्र आकर समव्रसरण 
की रचना कंराता है तथा ग्रातिहाये आदिकी विभूति ग्रगट 
होती है | यह सब उन तीर्थंकर परमदेव के अपार पुए्यकी महिमा 
है | ऐसे तीयकर परमदेवकी भक्ति स्तुति करने वाला पुरुष अवश्य 
ही यशस्व्री होता है । इसीग्रकार वीतराग निम््रथ गुरु भी महातपस्वी 


. होते हैं, इन्द्र आदि देव भी उनकी सेवा किया करते हैं । ऐसे 


गुरुओं की सेवा करना उनकी स्घुति करना, उनकी वैयाबृत्य 
करना आदि सब कीर्ति फैलानेका कारण है। तथा धर्मात्मा पुरुषों 
का आदर सत्कार करना, उनकी सेवा भक्ति करना आदि भी 
यश बढ़ाने वाला है जो पुरुष इन सब कामों को करता है, 
तथा श्रुतमक्ति, आचार्यभक्ति, धर्मप्रभावना करता है उस पुरुषका 
यश समस्त संसार में फैल जाता है | तथा तीथेकरों के समान 
उनका यश भी चिरकाल तक बना रहता है । 
आंगे छुख देने वाले कुटुम्ब की प्राप्तिका कारण बतलाते हैं| 
प्रश्न--कंस्माद्धि पृण्याच्व वद प्रभो ! में । 
सुखप्रदं ना रुमते छुटम्बस्‌ ॥ 


रा 
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रे अथ --हे प्रभो | अब कृपाकर यह वतलाइये किस किस 
पुण्यकार्यके करनेसे इस जीवको-सुख देनेवाला कुटुंव ग्राप्त होता है 
उत्त--यो . यस्य कस्यापि कुटुम्बिनः को | . 
कृत्या मिथो वेरविरोधशांतिस ॥ 
दत्वा धनादि सुखिनं च तुष्येत्‌ | 
प्राप्नोति योग्यं सुखद कुठुम्बम ॥१२७॥ 
अथे--जो पुरुष किसी भी कुट॒म्बके परस्पर होनेवाल बैर 
विरोध को शान्त कर देता है वा किसी दुःखी कुठुम्बको धनादिक 
देकर संतुष्ट करता है अथवा किसी खुखी कुटुम्बकों देखकर संतुष्ट 
होता है ऐसा पुरुष परलोकमें जाकर योग्य ओर खुख देनेवाले 
कुटुंबको प्राप्त होता है । ह 
भावाथ ---योग्य और सुख देनेवाले कुटुंबके प्राप्त होने से 
यह जीव सुखी रहता है | यदि संतान वा माईवन्धु अथवा ज्री 
आदि कोई भी अपने छुटुंब॒में अयोग्य होता है तो उसके निमित्तसे 
सब घर वा सब कुटुंव दुखी रहता है । दुखी होनेपर प्रायः धार्मिक 
क्रियाएं भी छूट जाती हैं | यदि वही कुटम्ब योग्य होता है. तो 
घरमरकोी सुख मिलता है ओर सुखी होनेसे धार्मिक क्रियाएं भी 
बिना किसी विष्नके प्रर्ण हो जाती हैं | इसलिये योग्य और खुख 
देनेवाले कुटुंबका मिलना भी पुण्यमर्मसे प्राप्त होता है । जो- पुरुष 
दूसरोंको योग्य वनाता रहता है, उनके परस्परके वैर विरोधको , 
शान्त करता रह्दता है, धार्मिक शिक्षा देता रहता. है; धर्मात्मा 
पुरुषों को धन व्न्न आदि देकर सुखी बनाता है, -तथा ऐसे छुखी 
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धर्मात्माओंको देखकर संतुष्ट होता है और जो धर्मात्मा- पुरुषोंकी 
सर ग्रकारसे सहायता करता रहता है, ऐसे ' पुरुषको परलोक में 
जाकर अवश्य ही सुयोग्य कुटच प्राप्त होता है । 
आगे संयमी होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माडि पुण्यात्व बद प्रभो ! मे। 
रा सुसंयमी को भवतीह जीव: ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
केस पुण्यकार्य के करनेसे यह जीव इस संसार में आकर संयमको 
7रण करता है | 
उत्त--यो वागता देवगतेश्व मातुः | 
पितुः कृता भक्तिवश्ञात्छुसैवा ॥ 
_ सत्संगतियेंन शिवग्रदा हि । 
.. स संग्मी स्थादुगुणदोपबेदी ॥ १२८ ॥ 
अथ---जो जीव देवगते से आता है, भक्ति एक माता 
पेता की सेवा करता है, और मोक्ष देनेवाली धर्मात्मा सज्ननों की 
पंगति करता है ऐसा ग्रुण ओर दोषों को जानने वरला पुरुष 
प्रवश्य ही संयम धारण कर संयमी होता है । 
भाषाथ ---संयम धारण करना मोक्ष का कारण है, ओर 
इसीलिए ऐसा यह संयम बहुत बड़े पुण्यकर्मके उदयसे प्राप्त होता 
है | पांचों इन्द्रिय और मन को वश करना इन्द्रिय संयम है तथा 
छुहों कायके जीवों की रच्ता करना प्राणिसंयम है। यह संयम 
सजांतिमें उत्पन्न होने वाले उत्तम मनुष्यों को ही ब्राप्त होता है, 


रथ 
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और इसीलिए वह बहुत अधिक पुण्यकर्मके उदयसे. प्राप्त होता. है, : 
जो जीव पहले जन्ममें भगवान्‌ अरहन्त देवकी भक्ति करते हैं, उन 
की पूजा करते हैं, वीतराग निम्रंय मुनियों को दान देते हैं. श्रावक 
धर्मकों पालन कर मुनित्रत धारण. करते हैं और फिर तपश्चरण 
कर देवगतिकों प्राप्त होते हैं ऐसे जीव. खर्गसे आकर -उत्तम मनुष्य 
संयम धारण कर मोक्ष प्राप्त करते हैं | इसके . सिवाय मातापिताकीं 
सेवा करना, वीतराग गुंरुओंकी सेवा करना, धर्मात्माश्रोंके साथ 
रहना और सदाकाल घधर्मकाय करते रहना मी. देवगति के कारण 
हैं तथा इस प्रकार देव गति ग्राप्त करने वाले जीव भी उत्तम मनुष्य 
होकर संयम धारण कर लेते हैं.। 
आगे शोक रहित सुखी होने का कारण. वतलातै हैं | 
प्रश्न--कस्माड्ि पृण्यात्व बद प्रभो ! मे.। 
शोकेन मुक्तथ सदा .सुखी :स्यात्‌ ॥ 
अर्था--हे प्रमो ! अब. कृपाकर यह वतलाइये कि किस. 
किस पुण्यकार्यके करनेसे यह जीव..शोक रहित सुखी होता है | 
उत्त--चिम्बग्रतिष्ठां. शुरुदेवसेवां 
विलोक्य तुष्येज्जिनधमंइद्धिम ॥ 
धर्मोत्सवं , धार्मिकीवलोकान्‌ । 
सशोक़मुक्तस्च.सदा सुखी स्थात ॥१२६॥ 
अथ ---जो धर्मात्मा मनुष्य विम्बग्रतिष्ठा को देखकर प्रसन्न 
होता है, देव धर्म गुरुकी पूजा भक्ति सेवा. आदि को :देखकर 
प्रसन्न होता है जिन धर्म की इंद्धि और अनेक धर्मोत्सवेको: देखकर: 
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प्रसन होता- है तथा धर्मात्मा लोगों को -देखकर प्रसन्न होता है 
ऐसा मनुष्य परलोकमें जाकर शोकसे रहित होकर सदा काल 
सुखी रहता है । 
भावाथ -दुखःशोक आदिकी प्राप्ति पापकर्मके उदय से 
' होती है तथा पापकर्मोका नाश धर्मकार्योक्रे करनेसे होता है। 
भगवान्‌ की प्रूजा करना, देवालय बनवाना, जिनप्रतिमा बनवाना 
उनकी प्रतिष्ठा करना, वा दूसरोंके ढवारा कराई हुई प्रतिष्ठाओंको 
देखना, पात्रदान देना, गुरुसेवा करना, जिन धर्म का उपदेश 
देकर जिन धर्म की वृद्धि करना, अन्यमतों का खडन कर श्रपने 
जिन धर्म की प्रभावना करना, रथोत्सव करना, कराना, देखना, 
धर्मात्मा पुरुषों को दान देना उनके खाध्याय आदि का प्रबन्ध 
कर देना, खाध्यायशाला बनवाना, तीर्थ यात्रा करना आदि सब 
धर्म कार्य हैं | इनके करने से पापकर्मों का नाश होता है, दया 
पुण्यकर्मों की प्राप्ति होती है । इस प्रकार पापकर्मों के नाश हो 
जाने से यह जीव अगले जन्म में जाकर शोक रहित हो जाता 
है-और उस पुण्यकर्म का उदय होने से सदाकाल सुखी रहता 
है | यही समझकर भव्य जीवों को सद्काल अपना समय धर्म- 
कार्यों में ही व्यतीत करते रहना चाहिए । 
' आगे यह जीव अनेक जीत्रोंका खामी किस कारणसे होता 
है यही दिखलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याज्च बद प्रभो ! में । 


स्वामी भपेन्ना बहुजीवकानान्‌ ॥ 
29 
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अथ --हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीव किस २ पुण्यकाय के करने से अनेक जीवों का खामी होता है ?' 
उत्त--देवस्य धमस्य गुरोइच सेवां। 

यो धार्मिकाणां विनय च कृत्वा ॥ 

दाचाय दत्वव गृहान्नवस्त्र | 

तुप्येत्म म्रत्वा वहुजीवकर्ता ॥ १३० ॥ 

अथ ---जो पुरुष देव शात्र गुरु ओर धर्म की सेवा करके 
संतुष्ट होता है, अथवा जो धर्मात्मा पुरुषों का आदर सत्कार का 
वा उनकी विनयकर संतुष्ट होता है ओर जो धन हीन धम्मात्माओं 
को घर अन्न वच्र आदि देकर संतुष्ट होता है ऐसा पुरुष मरकर 
अनेक जीवों का खामी होता है 
भावाथे---इस संसार में राजा महाराजा वा बड़े बड़े सेठ 

लोग ही अनेक जीत्रों के खामी होते हैं और ऐसे महापुरुष श्रेष्ठ 
पुण्यकर्म से ही होते हैं । इस संसार में सबसे श्रेष्ठ पुण्यकर्म 
भगवान्‌ जिनेंद्रदेवकी सेवाभक्कि करना है | इसका भी कारण यह है 
कि भगवान जिनेंद्रदेव सर्वोत्कष्ट देव हैं, इन्द्रादिक देव- मी सदाकांल 
उनकी सेवा किया करते हैं | यद्यपि वे जिनेंद्रदेव वीतराग हैं 
तथापि उनके शुद्ध आत्माके प्रभावसे सेवा भक्ति करनेवाले पुरुपके 
परिणाम मी शुद्ध हो जाते हैं तथा उन शुद्ध परिंणामोके निमित्तसे 
वह जीव अ्रेष्ठ पुण्यकर्मोंका बन्‍्च कर लेता है और उस पुण्यकर्मके 
उदय से राजा महाराजा होकर अनेक जीबोंका खामी होता है। 
अथवा जो पुरुप धर्मात्मा पुरुषों को अनेक प्रकार के दान देता है 


॥ 
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वह भी परलोक में जाकर अनेक जीवों का खामी होता है । यही 
सममकर प्रत्येक भव्यजीवको प्रतिदिन भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव की पूजा 
करनी चाहिये और मुनि, अर्जिका, श्रावक्र, श्राविका आदि समस्त 
र्त्रय धारण करनेवाले भव्यजीबरोंको यथोचित दान देना चाहिए | 
इस संसारमें पात्रोंकी दान देना ही भूरि संपत्तिका कारण है। 
आगे नीरोग शरीर प्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रशन--कस्माद्धि पृण्याच्च वद प्रभो ! मे | 
नीरोगदेह लगते मनुष्यः ॥ 
अथ--हे मगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि इस 
मनुष्यको किस किस कारण से नीरोग शरीर ग्राप्त होता है । 
उत्त--सरोगिपात्राय किलोपधान्न । 
भक्तया प्रदर्त विमलासनादि ॥ 
सरोगिन!ः साधुजनस्थ येन | 
सेवा कृता स्यान्स सुखी हरोगी ॥१३१॥ 
अर्थ--जो मनुष्य मुनि, अर्जिका, श्रावक, श्राविका इन चारों 
प्रकार के रोगी पात्रोंको भक्ति पू्वक्त औषब अन्न आदि देता है वा 
. निर्मल पवित्र आसन देता है अथवा जो रोगी मुनियों की सेवा 
सुश्रपा - करता है वह जीव अगले भव में जाकर नीरोग ओर 
सुखी होता है | 
भावाथ ---रोगी जीवों को औषधिदान देना उनको नीरोग 
बनाना है। जो रोगी नीरोग होजाता है वह जन्मभर झुखी रहता 
है यदि कोई साधु रोगी हो वा अर्जिका, श्रावक रोग युक्त हो तो 


पक 
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उनको औषधि देकर नीरोगं करना विशेष पुण्य का कॉरेंण होता 
है | इसका भी कारण यह हैं कि रक्नत्रथकों धारणं करने बाला 
चारों प्रकारका संघ नीरोग होनेपर रक्षत्रथकी बृद्धि करतां है ओर 
अपने आत्मा का कल्याण करता है | यदि वह रोगी हीं बना 
रहता तो वह रक्नत्रयकी बृद्धि करने से वा आत्म कल्याण कंरने से 
वंचित रह जाता है | औषधि प्राप्त हो जानें से वह नीरोग होकर 
फिर आत्मकल्याणमें लग जाता है | अत एवं औषधि देनेवाला भी 
उस आत्मकल्याणंमें सहायक वन जाता है और: इस प्रकार वह 
विशेष पुण्यका भागी होता है | उस विशेष पुण्यसे ही वह अगले 
जन्ममें नीरोग ओर सुखी रंहता है । इसी प्रकार रोगी मुनियों की 
या अन्य ब्रतियोंकी सेवा सुश्रषा करना भी उनके आत्मकल्याणमें 
सहायता देना है | इसीलिए वह भी विशेष पुण्यका भागी होता 
है ओर अगले जन्म में वह भी सुखी ओर नीरोग रहता है। 
अत एवं समर्थ पुरुषों को रोगियों के लिये ओषधि देने का प्रवन्ध 
अवश्य करते रहना चाहिये | तथा साथ में यह भी समझ लेना 
चाहियें कि वह ओपषधि शुद्ध और पवित्र हो, मद्य, मांस वा आसब 
अरिप्ट आदि से बनी न हो | इसका भी कारण यह है कि मर्ध॑ 
वा मांस आदि से बनी हुई ओषधि देनेसे अत्यन्त पापका भागी 
होना पड़ता है, और वह पाप पुण्यको भी पाप रूपमें परिणत 
कर देता है | अत एव शुद्ध और पवित्र औपधि देनों ही सर्वया 
उचित ओर पुण्यक्ा कार्य है। ह । ह 
आंगे नीतिमान्‌ ओर वलवान्‌ होनेका कारण वतलांते हैं ।. 
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. अश्न--कस्माड़ि पृण्याच्च बद प्रभो! मे । 
| है नीत्या बलिष्ठो भवतीह जीव) ॥ 
अथ ---हे देव |! अब कृपाकर यह बतलाइये कि .यह जीव 
किस किस पुण्यकार्यक्रे करनेसे नीतिमान्‌ और बलवान होतों है । 
उत्त--रक्षा कंता बेन च दीनजन्तो- 
वा शक्षजन्तोश्च सुखाय यत्रः । 
क्ष धाठपार्ताय जलानदानं । 
बलेन नीत्यापिं बली भवेत्सः ॥ १३२॥ 
अथ ---जो मनुष्य दीन दुखी जीवों की रच्ता किया करता 
है, अथवा असमर्थ जीवों को सुख पहुंचाने का प्रयत्ञ किया करता 
है, वा भूखे प्यासे जीवों को अन्न जल देता रहता है, ऐसा जीव 
परभवर्में जाकर शरीरसे भी बलवान्‌ होता है। और नीतिके पालन 
करने में भी बलवान होता है । 
भावाथ ---इस संसार में छोटे मोटे जितने प्राणी हैं उन 
सबकी रक्षा करना प्रत्येक मनुष्य का करतव्य है। तथा जो जीव 
अत्यन्त दीन है वा दुःखी है उसकी रच्ता करना तो प्रत्येक मनुष्य 
का विशेष और आवश्यक करनव्य हो जाता है। इसी प्रकार 
अंसमर्थ जीवोंको सुख पहुंचाना वा भूखे जीवोंको शुद्ध जल देना 
भी पुण्यका कार्य है ! भूखे प्यासे जीवोंको अन्न जल देनेसे धना- 
दिककी वृद्धि होती है | तथा निबलोंकी सहायता करनेसे बलकी 
प्राप्ति होती है । यही कारण है कि दीन दुःखी जीवों की रक्षा 
करने से, उनको सुख' पहुंचाने से वा अन्न जल का दान देनेंसे 
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उनंको औषधि देकर नीरोग करना विशेष पुण्य का. कारण होता 
है | इसका भी कारण यह हैं कि र्नत्रयको धारण केरने वाला 
चारों प्रकारंका संघ नीरोग होनेपरं रह्नत्रयकी वृद्धि करतां है ओर 
अपने आत्मा का कल्याण करता है | यदि वह रोगी ही बना 
रहता तो वह रत्तत्रयकी वृद्धि करने से वा आत्म कल्याण कंरने से 
वंचित रह जाता है। ओषधि ग्राप्त हो जानें से वह नीरोग होकर 
फिर आत्मकल्याणमें लग जाता है| अत एवं औषधि देनेवाला भी 
उस आत्मकल्याणंमें सहायक वन जाता है और' इस प्रकार वह 
विशेष पुण्यका भागी होता है | उस विशेष पुण्यसे ही वह “अगले 
जन्ममें नीरोग ओर सुखी रहता है । इसी प्रकार रोगी मुनियों की 
या अन्य ब्रतियोंकी सेवा सुश्रषा करना भी' उनके आत्मकल्याणमें 
सहायता देना है | इसीलिए वह भी विशेष पुण्यका भागी होता 
है ओर अगले जन्म में वह भी सुखी ओर नीरोग रहता है। 
अत एवं समर्थ पुरुषों को रोगियों के लिये ओषधि देने का ग्रवन्ध 
अवश्य करते रहना चाहिये | तथा साथ में यह भी संमम लेना 
चाहिये कि वह ओषधि शुद्ध और पवित्र हो, मद्य, मांस वा आसंत्र 
अरिप्ट आदि से बनी न हो | इसका भी कारण यह है कि मध 
वा मांस आदि से बनी हुई ओषधि देनेसे अत्यंन्त पापका' भागी 
होना पड़ता है, और वह पाप पुण्यको मी पाप रूपमें परिरत॑ 
कर देता है । अत एव शुद्ध और पवित्र औषधि देना ही सर्वथा 
उचित ओर पुण्यक्रा कार्य है । 

आगे नीतिमान्‌ ओर वलवान्‌ होनेका कारणों बतलांते हैं । 
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. पग्रश्--ऋस्माद्धि पृण्याज्च बद प्रो! में । 
. नीत्या बलिष्ठो भवतीह जीवः ॥ 
. अथ --हे देव ! अब क्ृपाकर यह बंतलाइये कि यह जीव 
किस किस पुण्यकायके करनेसे नीतिमान्‌ और बलवान होठों है। 
उत्तर--रक्षा क्ृता . येन च दीनजन्तो- 
वा. 5शक्तजन्तोरच सुखाय यत्रः । 
क्ष धातपारतताय जलान्नदानं । 
वलेन नीत्यापिं बी भवैत्सः ॥ १३२ ॥ 
अथ ---जो मनुष्य दीन दुखी जीवों की रक्ता किया करता 
है, अथवा असमर्थ जीवों को सुख पहुंचाने का ग्रयत्ञ किया करता 
है, वा भूखे प्यासे जीवों को अन्न जल देता रहता है, ऐसा जीव 
परभवमें जाकर शरीरसे भी बलवान्‌ होता है । ओर नीतिके पालन 
करने में भी बलवान होता है | 
.भावाथ --इस संसार में छोटे मोटे जितने प्राणी हैं उन 
सबकी रक्षा करना प्रत्येंक मनुष्य का कर्तव्य है । तथा जो जीव 
अत्यन्त दीन है वा दुःखी है उसकी रक्षा करना तो प्रत्येक मनुष्य 
का विशेष और आवश्यक कर्नव्य हो जाता है। इसी प्रकार 
असमर्थ जीबोंको खुख पहुंचाना वा भूखे जीवोंको शुद्ध जल देना 
भी पुण्यकां कांये है! भूखे प्यासे जीबोंको अन्न जल देनेसे धना- 
दिककी बृद्धि होती है | तथा निबलोंकी सहायता करनेसे बलकी 
प्राप्ति होती है। यही कारण है कि दीन दुःखी जीचों की रक्षा 
करने से, उनको सुख पहुंचाने से वा अन्न जल का दान देनेसे 
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इस जीव को शारीरिक शक्ति प्राप्त होती है ओर नेतिक- शक्ति 
भी प्राप्त होती है।.. ह 
आगे समताभाव प्राप्त होने का कारण -बतलाते हैं | . 
अश्न--कस्माद्धि पृण्याच्च बढ प्रभो ! मे | 
स्याह व ! जीव! समेतास्वभावों ॥ 
अथ--हे प्रभो | अब' .कृपाकर यह बतलाइये कि किंस 
किस पुण्यकाये करने से यह जीव समतारूय - परिणामों को प्राप्त 
कर लेता है ।. :: कक 
उत्तर--श्राद्घोत्तमादेविनय च कृत्ता ! 
य; शान्तमुद्रां जिनदेवसाधो: ॥ 
'पिलोक्य- तुष्येत्सुजनात्सधर्मा । 
स्थात्को स झ॒त्वा समतास्वभावी ॥१३३॥ 





. संतुष्ट होता है अथवा जिनदेव ओर वीतराग गुरु की शान्तमुद्रा 
देखकर प्रसन्न होता है वा सज्जन पुरुषों को देख कर प्रसन्न होता 
है ऐसा पुरुष मस्कर इसी प्रथिवीपर समतारूस परिणामोंको धारण 
करने वाला होता है | 

भावाथ ---छुख दुःख दोनोंमें समान परिणाम रखना, सोना 
मिट्टी दोनोंकी समान मानना, इश्संयोग वा इश्वियोग में समान 
परिणाम घारण करना -वा अनिष्टसेयोग वा अनिष्टवियोगमें 
समान परिणाम धारण करना समता कहलाती है| इस प्रकार 
समतारूप परिणामोंकों धारण करना बड़े पुण्यकर्मके उदयसे प्रा 
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होता है। इसका भी- कारण यह है कि जहां पर समतारूप परि- 
: णाम होते हैं वहांपर लोभ मोह रागद्वेष आदि सब नष्ट होजाते हैं 
तथा इन सत्र विकारोंके नष्ट होने से पापरूप कर्मों का वन्धे, नहीं ४ 
होता है | इसीलिए समतारूप .परिणाम्मोंकों धारण करना पुण्यकर्म 
के उदय से होता है और पुण्यकर्मो का ही बन्च करता है। ऐसा 
यह समता परिणाम मुनि अर्जिका श्रावक श्राविकाओं की विनय 
करने से, र्नत्रय को धारण करने से, देव गुरु की शान्तमुद्रा का 
दरशन करने से और रक्नत्रय क्रो धारण करने वालों की संगति 
करने से ही प्राप्त .होता है। यही समझकर रत्तत्रय को धारण करना 
प्रत्येक भव्यजीवका कतैब्य है । 
आगे-अर्मात्मा होने का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माद्धि पृण्याच्च वद प्रभो ! मे । 
सुधामिकः कौ भवत्तीह जीवः ॥ 
अथ -हे देव | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्यकाय के करने से यह जीव धर्मात्मा हो जाता है । 
उत्त--धर्मोत्सवं धमरतान्‌ जनान्‌ यो-। 
दयान्वितान वा त्रतशोीलुपूतान ॥ 
विलोक्य तुष्येत्स्वगुरु कृपादिध । 
.. स्‌ धार्मिको ना प्रभवेदसुत्र ॥ १३४॥ 
अथ ---जो पुरुष किसी धर्मोत्सव को देख कर प्रसन होता 
है, जो अत्यन्त दयालु पुरुषों को देखकर प्रसन्न होता है, वा शील 
ब्रतोंको पालनकर पतित्र होने वाले पुरुषों को देखकर असन होता 
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है, अबबा कृपा के सागर ऐसे वीतराग निम््रंथ परम गुरुको देख 
कर जो अत्यन्त प्रसन्न होता है ऐसा मनुष्य प्रलोक में जाकर भी 
धर्मात्मा ही होता है । 

भांवाथ ---जो जीव इस लोकमें रहकर सदाकाल धर्मका्य 
करता रहता है वा धर्म में लीन रहता है वह परलोक़में भी जाके 
धर्मात्मा ही होता है | धर्म कार्य करने से आत्मा भी धर्मरूप ही 
हो जाता है ओर इसीलिए वह अगले जन्ममें भी धर्मात्मा होता 
है | धर्म की प्रभावना करने वाले अनेक प्रकार के उत्सव देखना 
अनेक धर्मात्माश्नोंको' देखकर प्रसन्न होना, दयालु ब्रतियोंकों देखकर 
प्रसन्न होना, उनकी सेवा सुश्रपा करना, देव ग्रुरुओं के दर्शन कर 
प्रसन्न होना, उनकी पूजा करना ग़ुरुओं की वेयावृत्य करना | 
तीर्थयात्रा करना आदि सब धर्मकार्य हैं | इनमें लीन रहने वाला 
पुरुष अगले जन्ममें मी अवश्य ही घर्मात्मा होता है। 





अंकल ब्ड ऊन -रपकबम, 





आगे निर्मय होनेका कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पृण्याच्च वद प्रभो ! में | 
सुनिभयो चान्यभत्रे भवेन्ना ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ः | अब कृपाकर यह व्रतलाइये कि यह 
जीव किस किस पुण्यकारय के करने से परलोकमें जाकर निर्भेय 
हो जाता है 
उत्तर--दीनाय येनानज्नजलाभयादि -। 
-छुभूपदुष्टादिजनेहताय ॥ - 
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दत्वा कृता दुःखिजनस्य रक्षा । 
५.  सनिर्भयों ना प्रभवेदसुत्र ॥ १३४ ॥ 
ह अथ --जो पुरुष किसी दुष्ट राजा वा अन्य दुए क्रोधी 
. आदि जीवों के द्वारा सताये हुए दीन दुखियोंको अब जल अभय 
आदि देकर उन दुखी जीवों की रच्ता करता है वह मनुष्य परलोक 
में जाकर अवश्य ही निरमय होता है। ह 
भावाथ --किसी भी दुष्ट के द्वारा सताया हुआ मनुष्य 
सदाकाल भयभीत रहता है| तथा जो भयभीत रहता है 
' वह कमी सुखी नहीं हो सकता । प्रायः दुष्ट लोग 
वा दुष्ट राजा लोग दीन दुखियों को ही सताया करते हैं। 
ऐसे दीन दुखियोंको जो आश्वासन दिया करते हैं, उनकी र्ा 
' करते हैं, उनको अन्न जल दिया करते हैं वा उनको अपनी शरण . 
में लेकर उनको अमयदान दिया करते हैं, अथवा अपने अपने 
कर्मके उदयसे दुखी हुए अन्य जीवोंकी भी रक्षा किया कराते हैं, 
उनके दुःख दूर किया करते हैं ओर उनको सब प्रकार से निर्भय 
. बना देते हैं ऐसे मनुष्य परलोकमें जाकर भी निभय होते हैं । 
आगे उदार होने का कारण बतलाते हैं|. 
. प्रश्न--कस्मिन सुकाये हि ऊंते विशेषे | 
चित्त हू दारं च भवेन्नराणाम ॥ 
अर्थो--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किन 
किन शुभ कार्यों के करने से मनुष्यों का हृदय उदार हो जाता है ! 
श्द कर 
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उत्त--संत्पात्रदानादनुमोदनादहा । , 
मिथ्यादशां वा शिवमार्गदानात्‌ ॥' 
दच्वान्नदानं हृदि हपयोगादू 
भवेन्नराणां हृदयं हाय दारम्‌॥ ११६ ॥ 

अथ--जो मनुष्य वीतराग निग्रेथ मुनियों को आहार दान 

देता है, वा उसकी अनुमोदना करता है; अथवा जो मिथ्याइष्ट 
जीबोंको मोक्ष मार्गमें लगाता है, वा आहारदान देकर अपने 
हृदयमें हषे मानता है, ऐसा मनुष्य परलोक में जाकर उदार. 
हृदयवाला होता है। । 

भावाथ --दान तो अनेक मनुष्य दिया -करते हैं परन्तु 

वीतराग निम्रेथ मुनियों को दान देनेवाले -बड़े पुण्यकर्म के उदय 
से ही होते हैं। इसका भी कारण है कि वीतराग निम््रेय मुनि 
न तो कुछ परिम्रह ही रखते हैं और न कमी किसी से किसी भी 
पदार्थ की याचना करते हैं । रत्नत्रयकों वा विशेषकर सम्यकूचारित्र 
को पूणरीतिसे प्राप्त करनेके लिये वे आहार अवश्य लिया करते 
सम्यक्‌ चारित्रकी प्रूणेता बिना शरीरकें नहीं हो सकती, तथा विना 
आहारके शरीर नहीं टिक सकता | अतएव दिन में एक वारवां 
दो चार दश उपवास करनेके अनन्तर श्रावकों के आहारके समय 
आहारके लिये मौन घारण कर श्रावकोंकी वस्तीमें जाते हैं, तथा 
जिस मार्गसे वा जहांतक सर्वसाधारण. .लोग आते जाते हैं वहीं 
तक जाते हैं | यदि किसी श्रावकने उनका ग्रतिग्रह कर लिया तो 
उसके यहां आहार ले लेते हैं-अन्यथा फिर अपने तपश्चरण के. 
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स्थानपर चले जाते हैं | ऐसी निरीह वृत्तिको धारण करनेवाले 
मुनियोंकोी आहार देनेके परिणाम देव शासतत्र गुरुपर अटल श्रद्धांन 
रखनेवाले - जीवों के ही होते हैं | तथा ऐसे जीव उस आहार 
दान की अनुमोदना कर सकते हैं | वा ऐसे आहार दानको देकर . 
प्रसन्न हो सकते हैं । ऐसे मनुष्य अपनी आयु पूणे कर भोगभूमि 
में उपन्न होते हैं वा देव होते हैं तथा वहांसे आकर अत्यन्त 
: उदार हृदय को धारण करने वाले महादानी होते हैं | तथा अंतम्में 
समस्त विभूति का त्याग कर जैनेश्वरी दीद्षा धारण करते हैं ओर 
तपश्चरंण कर मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । 

आगे वक्ता होने का कारण बतलाते हैं | 

प्रश्न--कस्माड़ि पुण्याच्च बद प्रभो ना | 

धीमान्‌ भवेद्ान्यमवे सुवक्ता ॥ 

'अथ --हे प्रभो | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किन 
किन पुण्यकार्योंके करनेसे यह जीव परलोकमें जाकर बुद्धिमान 
वक्ता होता है । 

उत्तर--विद्याग्रदानं विदुपां च सेवा । 

येन प्रशंसा निजबोधकतु; ॥ 
विद्यार्थिनि वा जिनशास्त्रदाने । 
कूत॑ स वक्तान्यमवे भवेद्धि ॥ १३७ ॥ 
अथ ---जो मनुष्य इंस जन्ममें अनेक विदार्थियों को विद्या- 
दान देठा है, जो विद्वानों की सेवा करता है, अपने आत्मा को 
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आत्मज्ञान करानेवाले गुरुओंकी प्रशंसा करता है, ओर जो विद्या-' 
र्थियोंको पढ़नेके लिए जैन शाख््रोंको देता है ऐसा पुरुष परलोकम 
जाकर यथार्थ बोलनेवाला वक्ता होता ह 
... भावाथ --विद्या का दान देनेसे आत्मा में विद्याकां संस्कार 
होता है, जो पुरुष खय॑ विद्याका दान नहीं दे सकता उसको 
विद्याके पढ़ने सहायता देनी शाहिये | तीत्रबुद्धि विद्यार्थियों के 
लिए पढ़नेके सब साधन इकड्ठे कर देने चाहिये | तथा विद्वानों 
की सेवा करते रहना चाहिये | अपने गुरु की प्रशंसा करते 
रहना चाहिये | शास्रोंकी लिखा लिखाकर दान देना चांहिये। 
तथा यह ध्यानमें रखना चाहिये कि आत्मकल्याणकारी शात्रों- का 
पठन पाठन करना ही विद्याध्ययन करना है। अन्य शात्रों के पठन 
पाठन करने से कोई प्रयोजन नहीं है | इसलिये जो पुरुष 
“आत्मकल्याणकारी शात्रों के पठन पाठन में सहायता पहुंचाता 
है, विद्वानों की सेवा सुश्रषा करता है, वा शाल्ोंको पढ़ाता सुनाता 
है वह पुरुष. परलोकमें जाकर अवश्य ही उत्तम वक्ता होता है । 
आगे खतन्त्र होने का कारण बतलाते हैं । 
अश्न--कर्मिन सुपृण्ये च कृते विशेषें । 
जीवः स्व॒तन्त्रोषि सुखी भवेंत्की ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्यकार्य के करनेसे यह जीव खतन्त्र और सुखी होता है। 
उत्त--कुटुम्बही नाय ददात्मशान्त्ये । 
बोर्ध धनादि सुखदं च दत्वा ॥ 
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वस्त्रानहीनाय तदेव. तुष्ये- 
.... ज्ीवः स्वतंत्र; सा भवेदसुत्र ॥ १३१८ ॥ 

' अथे----जो मनुष्य कुटुम्बरहित मनुष्यों की आत्माओं को शांत 
करनेके लिये उनको समझता है, उनके लिये सुख के साधन घन 
धान्य आदि पदार्थों को देता है तथा अन्न वख्नरहित मनुष्यों को 
अन्त वस्र देकर अत्यन्त संतुष्ट होता है ऐसा मनुष्य परलोक में 
जाकर अवश्य ही खतन्‍्त्र ओर सुखी होता है । 

भावाथ जीवों को आश्रय देना, दुखी 
जीवों का दुःख दूर कर उनको खुख पहुंचाना, भूखे प्यासों को 
श्रन्न जल देना, वस्नर रहित संसारी जीबों को वल्न देना, मिथ्या 
ज्ञानियोंको सम्यग्ज्ञान प्रदान करना, अधर्म में लगे हुए जीवों को 
धर्म में लगाना, दा और भी ऐसे ही ऐसे काय करना, पुण्य बढ़ाने 
वाले कार्य हैं, तथा ऐसे ही पुण्यक्राय करने से यह जीत्र परलोक 
में जाकर किसी के आधीन नहीं रहता, खतन्त्र होकर सुखी होता 
है तथा. अंतमें समस्त कर्मों को नष्ट कर परम खतन्त्र सिद्ध परमेष्टी 
बन जाता है। 

आगे सुंदर शरीर की ग्राप्ति का कारण वतलाते हैं । 

प्रश्न--कस्माद्धि प्रण्यात्व बद प्रभो ! में । 

ना सुन्दरांगो भवतीह सत्वा ॥ 

अथ--हे देव ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह जीव 
किस किस. पुण्यकारय के करने से परलोक में जाकर सुंदर शरीर 
पारण करता है ! 
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उत्तर-स्पात्सबेजोबः शुभदेहधारी . | * 
येपां सदिच्छा ग़ुरुदेवभक्तिः | * 
हृब्टवान्यदेहं भ्रुवि रोगहीनं । 
तुष्येत्स मत्वा भ्रुवि सुन्दरांग: ॥ १३६ ॥.. 

भावाथ --इस संसार में समस्त जीव झुंदर शरीरकों धारण 


करने वाले हों ऐसी श्रेष्ठ इच्छो जिनको सदाकाल वनी रहती है . 
तथा जो सदाकाल भगबंत की भक्ति किया करते हैं वा बीतरागं 


साधुओं की भक्ति किया करते' हैं - और जो दूसरों के नीरोग 


. शरीर को देखकर संतुष्ट हुआ करते हैं ऐसे मलुष्य मरक़र परलोक॑ 


में भी उत्तम सुंदर शरीर को घारण करते हैं। 


भावाथ ---उत्तम और झुंदर शरीर का प्राप्त होना भी बड़े. 


भारी पुण्यकर्म क्रे उदय से होता है। जो पुरुष भगवंत की 
भक्ति किया क॒रता है, उनकी पूजा किया करता है, उनका ध्यान 


किया करता है तथा उनके कहे हुए शाञ्रों की आज्ञानुसार : 


अपनी प्रवृत्ति रखता है, वीतराग निग्रेथ गुरुओंकी भक्ति करता है, 


उनकी सेवा सुश्रषा करता है, तथा जो पुरुष सदाकाल समस्त ' 


जीबों के सुखी होने की भावना रखता है ऐसा'- जीव श्रेष्ठ पुण्य 
कर्म के उदय से पंरलोक में जाकर सुन्दर वा मनोहर शरीर को 
घारण करता है। .. 
प्रश्त--कस्माद्धि पुण्याच्च वद प्रभो ! मे । 
सन्माननी योडन्यभवेज्जनो इयम ॥ 
अथ --हे देव ! अब कृपा कर यह बतलाइये कि, यंह 
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मनुष्य किस किस पुण्यकाय के करनेसे दूसरे जन्ममें भी जाकर 
मान्य वा आदर सत्कार करने योग्य होता है ? 
उत्त--येनात्मसक्त्या गुरुदेवसेवा । 
श्नेहप्रवृत्तिथ् मिथः क॒वा हि ॥ 
तद्गोक प्रमाण मनसा कृत व | 
सन्माननीयोउन्यभव भर्वेत्स। ॥ १४० ॥ 
अथ ---जो पुरुष अपने आत्मभक्ति से भगवन्त की सेवा 
करता है, वीतराग निम्रेथ गुरुकी सेवा करता है, तथा उन्हीं देवशासत 
गुरुओंके वचनोंको मन वचन कायसे प्रमाण मानता है ओर जो 
समस्त जीवोंमें परस्पर प्रेममय प्रवृत्ति रखता है ऐसा पुरुष परलोक 
में भी जाकर अष्ठ पुरुषोंके द्वारा माननीय पुरुष होता है । 

ह भावाथ ---सजन पुरुष भी जिसको माने, जिसका विनय 
करे उसको माननीय कहते हैं । जो पुरुष पूज्य पुरुषों की पूजा 
किया करता है, पूज्य पुरुषों की सेवा किया करता है, वीतराग 
सर्वज्ञ देवके बचनोंको प्रमाण मानकर उन्हींके अनुसार अपनी 
प्रवृत्ति करता है। जो देव शातञ्न गुरु की आज्ञा का उल्लेघन कभी 
नहीं करता और न कभी किसी को नीचा दिखाने का प्रयत्न करता 
है। अथवा जो पुरुष परस्पर बैर विरोध कराने का भी कभी 
प्रयत्न नहीं करता, जो सदाकाल सबके साथ अनुरागरूप प्रदृत्ति 
: रखता है |. ऐसा पुरुष मरझर परलोक में भी बैभवशाली मानवीय 
पुरुष होता है, जिसे सब लोग मानते हैं, सत्र लोग जिसका- 
विश्वास करते हैं और सब लोग जिसको बड़ा मानते हैं । 
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आगे ज्ञानी व्रती होने का कारण वतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पृण्याश्च बद ग्ंभो:! मे । 
' ज्ञानी ब्रती स्पान्मनुजोड्न्यलोके ॥ 
अर्थ--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्यकाय' के करने से यह. जीव परलोकमें भी जाकर ज्ञानी 
ओर ब्रती मनुष्य होता. है | ऐ 
उत्त---येन क्रियायसुक्तनरप्रशंसा5- 
नाचारवृत्तेश्च कृता. प्रणिन्दों । 
फूल व्यथादं व्यसनस्य वुध्चा ! 
ज्ञानी व्रती स्थादिति भाग्यमाक सः ॥१४१॥ 
अथ ---जो पुरुष सातों व्यसनों को अत्यन्त दुःख देने 
वाले समझकर अनाचार प्रवृत्तियों की निंदा किया करता है, ओर 
व्रत उपवास, पात्रदान आदि करनेवाले क्रियायुक्त पुरुषों की प्रशंसा 
किया करता है ऐसा भाग्यशाली पुरुष परलोक में भी जाकर 
ज्ञानी ओर त्रती पुरुष होता है । 
भावाथ --जुआ, चोरी, शिकार, वेश्यासेवन, परजखीसेवन, 
मांस, मद्सेवत आदि सब्र व्यसन कहलाते हैं | ये व्यसन सब 
दुःख देनेवाले हैं। इन व्यसनों के सेवन करनेसे इस लोक में 
भी दुःख मिलता है ओर परलोकमें मी नरकादिकके दुःख भोगने 
पड़ते हैं | यही सममकर जो पुरुष इन समस्त व्यसनोंका त्याग 
कर देता है तथा अपनी अनाचार रूप ग्रवृत्तिका सर्वया त्याग 
कर देता है ओर जो सदाकाल शाल्रोक्त क्रियाकांडका पालन 


बन 


भावत्रयफलप्रदशों १८४ 


अर -3४०३०- कक री 3" 


किया .करता है, अर्थात्‌ जो प्रतिदिन भगव्रन्तकी पूजा किया 
करता है, सुनियोंको दान दिया करता है, त्रत उपवास किया करता 
है, पर्व के -दिनोंमें विशेष उत्सव किया करता है, रथोत्सत्र आदिके 
द्वारा. धर्म की ग्रभावना किया करता है शाञ्योका खाध्याय किया 
'करता है ओर जो सदा काल पघर्मात्मा पुरुषों की सेवा किया करता 
है ऐसा पुरुष परलोक में भी जाकर ज्ञानी ओर त्रती पुरुष होता 
है, तथा भाग्यशाली होता है । 
आगे-मभाई बन्धुओं में ग्रेंम होने का कारण वतलाते हैं । 
प्रशन-+ऋस्माद्धि पण्याव्च बद प्रभों ! में । 
प्रीतिभवेद बन्धुजने मिथः को ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस प्रण्य कार्य के करने से यह जीव अपने भाई बन्धुओं का 
प्रेमपात्र बन जाता है। 
उत्त--श्रीदां सुशान्ति झुवि कारयित्वा । 
बन्‍्धोमिथः स्मेहकरी ग्रवृत्तिम ॥ 
विलोक्य तुष्येत्मियवाघवानां । 
स्तेहो मिथः स्यादिति तस्य क्ृत्यात्‌ ॥ ४२॥ 
अधथ्‌ +--जो; पुरुष इस संसार में लद््मीको वढानेवाली शांति 
खापन कर देता है,-जो भाई माइयों में परस्पर स्नेह बढाने वाली 
प्रवृत्ति को. बढाता रहता है, और जो परस्पर प्रेम से रहनेवाले भाई 
उन्‍्युओंको देखकर संतुष्ट हुआ करता है ऐसा पुरुष अपने इन अ्रष्ट 
: कार्योंसेअपने भाई वंधुओंमें परस्पर स्नेहको धारण करनेवाला होता है। 
24 
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, भावार्थ ---भाई वन्धुओंमें परस्पर प्रेमके साथ रहना सौमाग्य 
की वात है | यह सौभाग्य उसीको ग्राप्त होता है जो -पहले जन्म 
में किसीके लिये कमी कोई उपद्रव नहीं करता | जो सबके साथ 
शांतिका वर्ताव रखता है, अन्य लोगोंमें मी शांति स्थापन कराता 
है, भाई भाइयोमें ग्रेम कराता है, धर्मात्माओंको देखकर प्रसन होता 
है, धर्मात्माओं की सेवा करता है और धर्मात्माओं के अनुराग से प्र- 
सनञ्नता प्रगट करता है| ऐसा पुरुष परलोकमें मी जाकर सबका 
प्रेम मात्र होता है और सबके साथ ग्रेमसे रहता है । 

आगे-विछुडे हुए पुत्रकी प्राप्तिका कारण बतलाते हैं । 
प्रशंन--कस्माडरि पृण्याच्च बद प्रभो! मे | 
वियोगिपृत्रस्य भवेत्सुलाभः ॥ 
अर्थ--हहे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्यकार्य के करने से पुत्र का वियोग होने पर भी परदेश 
चले जाने पर मी उसकी ग्राप्ति दो जाती है ! 
उत्तर--दत्ता ध्रृतिः पूत्रवियोगिने ये- 
हि स्त॒त्पुत्रलाभाय कृत; प्रयत्न; ॥ 
संयोगवार्ता हि कुता न चान्या-- 
धस्माद योग्यकृत्यादित्ति प॒च्र॒ढाभ; ॥१४३॥ 
अथ --किसी मी पुरुष के पुत्र का वियोग होनेपर अर्थात्‌ 
किसी मी कारण से उसके वाहर वा परदेश चले जाने पर जो 
उसके लिये वैये वेंधाता है, उसकी खोज करनेके लिये प्रयत्न करता 
है और जो सदाकाल उसके मिल जाने की ही वात कहता है, 
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उसके विपरीत बात कमी नहीं कहता ऐसा पुरुष अपने इन योग्य 
' कार्य करनेके कारण अपने विलुड़े हये पुत्रकों भी प्राप्त कर लेता है । 
भावाथ ---कमी कमी किसी का पुत्र अप्रसन्न होकर घरसे 
निकल जाता है, परदेश चला जाता है, अथवा उसे कोई वहका- 
कर ले जाता है वा चुराकर ले जाता है, अथवा साथ से छूट 
जाता है अथवा ओर किसी प्रकार से विछुड़ जाता है। ऐसी 
अवस्थामें उसके माता-पिता वा भाई-बन्धुओंको चैरय देना चाहिये, 
उसकी खोज करनेके लिए प्रयज्ञ करना चाहिए, यदि वह पुत्र 
मिल जानेपर भी न आता हो तो उसको सममा बुकाकर ले आना 
चाहिए और इस प्रकार उसके माता-पिता वा भाई-बन्धुओों को 
संतुष्ट करना चाहिये जो मनुष्य इस प्रकारका प्रयत्न करते हैं ऐसे 
पुरु्षोके पुत्रादिकोंका वा भाई-बन्घुओंका वियोग कभी होता ही 
नहीं है। यदि किसी कारणसे हो भी जाय तो वह बिछुड़ा हुआ 
भाई वा पुत्र अपने आप आजाता है। ऐसे पुरुषों को इष्ट वियोग 
: का दुःख कभी नहीं होता है। 
आगे-पिता-पुत्रके स्नेहका कारण वतलाते हैं । 
प्रशन--कस्माद्धि पुण्याच्च वद प्रभो ! स्पात्‌ | 
स्‍्नेहः सुपृत्रस्य मिथः पितुश्च ॥ 
अथ --हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस किस 
पुण्यकार्यक्रे करने से पिता पुत्र में परस्पर स्नेह रहता है । 
उत्तर--पितु; सुपृत्रस्य मिथः प्रमोद । 
: इष्टवेति तुष्येद्टिनयोपचारम्‌ ॥ 
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विनाइ्य बेर हकरोत्मशान्ति. | 

स्नेह हयोः स्पात्सुकतेः प्रतापात ॥१४४॥ 

अथ ---जो पुरुष गिता-पुत्र के परस्पर के प्रमोदकों देंखका 
मंतुट होता है, उनके त्रिनय और उपचारको देखकर प्रसन्न होता 
है, अथवा किसी पिता पुत्रक्ते परस्पर के विरोधकों मिटाकर जो 
शांति स्थापन कर देता है ऐसा पुरुष अपने पुण्यकार्यों के अ्रतापसे 
पितापुत्र दोनोंके साथ प्रेम धारण करता है | ; 

भावाथ --पिता-पुत्र दोनों के साथ अनुराग पूर्वक वर्तात 
रखना, पिताकी सेवा सुश्रपा करना उनकी आज्ञाका पालन करना, 
अपने कर्तव्य कां पालन कर पिताकों प्रसन्न रखना तथा पुत्रका 
लालन पालन करना, उसको अडछुचित कार्यों से गोकना पढाना, 
लिखाना, व्यापार आदि सिखाना तथा उसको वार्मिक बनाना 
आदि समस्त क्रियाएं कुटुम्बके खुखके सावन हैं | जो घरका खामी 
अपने कुठुम्बके साथ इस प्रकार का वर्तातर रखता हैं वह खामी 
तथा उसका वह कुटुंत सदाकाल छुखी रहता है | ऐसा सुख बड़े 
भाग्यसे मिलता है| जो जीव पहले जन्ममें कौटुम्बिक प्रेमको देखकर 
प्रसन्न होता है, किसी भी कुटुंब में वैर विरोध नहीं होने देता, होने 
पर बहुत शीत्र उसे मिटा देता है, और जो सेवा, छुश्न॒पा, परोपकार 
आदिके द्वारा सवका प्रिय भाजन बना रहता है ऐसा जीव मरकर 
परलोक में भी अपने समस्त कुटुंव के साथ प्रेम मावसे रहता है । 

आगे-गर्भमें सुपुत्र आनेके चिन्ह वतलाते हैं । 
कर्थ॑ सुपुत्रस्य स्थितिः पगम्या । 
कृत्वा छृपां में बद मात्गर्भ ॥ 








प्रश्न 
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-अथ --हे प्रभो [ अब कृपाकर यह वतलाइये कि माताके 
गर्ममें सुपुत्रके आनेपर क्या क्‍या चिन्ह प्रगट हो जाते हैं । 
उत्त --गर्मे सुपृत्रागमनात्मसाद: । 
मातुः पितु॒र्वां विमलो विचारः ॥ 
दानाचनादों च सदा प्रवृत्ति: | 
जी य॑ सुकृत्याद्धि सुपूत्रजन्म ॥ १४५ ॥ 

- अथं--यदि माताके गर्भमें कोई सुपुत्र आजाता है तो माता 
पिताका हृदय प्रसन्न हो जाता है, उनके विचार निर्मल हो 
जाते हैं और दान, पूजा आदि शुभकायोंमिं प्रवृत्ति हो जाती है। 
यदि ये सब कार होने लगें तो समझ लेना चाहिए कि इस गर्भसे 
पपुत्॒का जन्म होगा | 

भावाथ ---माताके गर्भमें जैसा पुत्र होता है. माता-पिताके 
विचार भी वैसे ही हो जाते हैं | यदि वह वालक श्र-बीर होता 
है तो माता-पिताके विचार किसी भी युद्धमें विजय ग्राप्त करनेक्े 
परिणाम होजाते हैं | यदि वह गर्भका वालक धर्मात्मा होता है 
तो माता-पिताके विचार घधर्मरूप परिणत होजाते हैं । परोपकार 
पात्रदान तीधीयात्रा आदि करनेके विचार होजाते हैं, धर्मोत्सव वा 
रोतसव आदिके करने कराने वा देखनेके भाव होजाते हैं । ऐसे 
परिणामोंसें उस गर्भके वालकका सुपत्रपना जान लिया जाता है । 

आगे-इच्छानुसार पदार्थोकी प्राप्तिका कारण बतलाते हैं । 

- ग्रश्न--पण्योदयाद्वांछितदसुवस्तु । 

.  कस्मात्ममों | में लभते वदात्मा ॥ 
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अथ --हे देव | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस पुण्य 
कमके उदयसे इस जीवको इच्छानुसार पदार्थोकी प्राप्ति होती है। 

उत्त--भव्याय संघाय चतुर्विधाय ! 

येन प्रदर्त विमलोपधान्नम्‌ ॥| - 
सर्वात्मसौस्याय कृताभिलापा। - 
दिव्यं नरः को लभते सुवस्तु ॥ १४६॥ 

अथे--जो पुरुष भव्य पुरुषोंके लिये वा मुनि,अर्जिका,श्रावक 
श्राविका इन चारों प्रकारके संघके लिये पवित्र ओषधि वा पवित्र 
आहार जल ग्रदान करता है अथवा जो समस्त जीबोंको सुखी 
बनानेकी अभिलाषा करता रहता है ऐसा पुरुष इसी संसारमें 
इच्छानुसार पदाथोंको प्राप्त कर लेता है । 
, भावाथ --पात्रदान देनेसे धन धान्यकी वृद्धि होती है, 
जो पुरुष प्रतिदिन पात्रदान देता है, वीतराग निरग्ग्रेथ मुनिर्योको 
आहार देता है वा ओषघ वा शाल्न देता है वा मुनियोके लिये 
वसतिकाएं बनवा देता है ऐसा पुरुष मरकर मोगभूमिमें ही उत्पन्न 
होता है । वहांपर उसे कल्पपृक्षोंके द्वारा इच्छानुसार पदार्थोंकी प्रापि 
होती रहती है।तदनंतर वहांकी आयु पूणुकर वह देव होता है ओर 
वहां भी इच्छानुसार भोगोपमोगों की सामग्री प्राप्त कर खुखका 
अनुभव करता रहता है। इसलिए यदि इच्छानुसार सुख सामग्री 
ग्राप्त करना है तो प्रत्येक भव्य जीवको पात्रदान देनेका नियम 
लेना चाहिये यदि ऐसा योग अपने यहां न हो तो जहां कहीं 
वीतराग निम्रेथ मुनि हों वहां जाकर पात्रदान का लाभ लेना 
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चाहिये । इसमें चूकना मनुष्य जन्म को खो देना है । 
आगे--देव पर्याय प्राप्त होनेका कारण बतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च वद ! प्रभो मे । 
वर्ग च जीवो भवतीह देवः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्य कार्यके करनेसे यह जीव खर्गमें जाकर देव होता है। 
उत्त--ख़तोपवासेन तपोजपाश्यां | 
देवादिसेवाकरणेन भकत्या ॥ 
सत्तीथ यात्रार्चनदानतः स्यात्‌ | 
हा शुभोपयोगदि विजो मवेत्सः ॥ १४७ ॥ 
अथ --जो मनुष्य अनेक व्रत उपवास करता है, तपश्चरण 
-कत्ता है जप वा ध्यान करता है, भक्ति पूर्वक देव, शात्र, गुरुकी 
सेवा पूजा करता है, तीर्थयात्रा करता है, प्रतिदिन देवप्ूजा करता 
क्‍ है और प्रतिदिन पात्रदान देता है वह भव्य मनुष्य अपने अनेक 
| अण्यकार्योंसे खग में जाकर देव होता है। 
.. भावाथ --द्ेेवपर्याय इस संसार में सुखमय पर्याय है| 
व्यू पर जन्म लेते ही थोड़ी देर में युवावस्था को प्राप्त हो जाता 
है | उसके साथ ही अवधि ज्ञान होता है वहांपर कल्पबृक्ष होते 
हैं। जो इच्छानुसार समस्त सामग्री देते हैं। अनेक वर्षोवाद 
भूल की इच्छा होती है और उसी समय उनके गले से अमृत 
बल 
भर पड़ता है जिससे वे परम तृप्त हो जाते हैं। देवों को कभी 
दुद्ापा नहीं आता और न कभी कोई दुःख ही होता है। ऐसी 
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यह देवों की सुखमय पर्याय तय्श्वरण-वा ध्यान करने से आप _ 
होती दे अथवा पूर्ण अगुब्रत वा महात्रत धारण करने से होती है, 
वा समता पूर्वक अनेक उपवास करने से प्राप्त- होती है । अबवा 
मुनिराज आचाये समन्तभद्र के समान भगवान्‌ -मगवत की भक्ति 
करने से ग्राप्त होती है | इस प्रकार अनेक पाप कर्मों को नष्ट क 
महापुण्य कार्यों के करने से यह देवपर्याय प्राप्त होती हैं । 
आगे-मनुष्य पर्याय प्राप्त होने का कारण बतलातें हैं । 
प्रशन--कस्मिन्‌ सुकाये च क॒ते विशेषे। 
सृत्या अवेज्ञा नरजन्मधारी -॥ 
अर्थ--हे भगवन्‌ | अतब्र कृवाकरः:यह बतलाइये कि किस 
किस विशेष पुण्यका के करने से यह जीत. मलुष्य पर्याय, को 
घारण करता है ! रा ० 
उत्तर--दानाचनादाजवर्धमंयोगात्‌ | ... 
" क्रोधादिनाशात्समतारसाद्दा ॥ « - 
मृत्वा मनुष्यो मवतीह विच्वें | .. - 
प्रियश्च सबस्य सुखग्रदो हि.॥.१४८ ॥ 
अथ ---जो मलुष्य सदा दान देता रहता है;-मगवन्‌ जिनेनदू- 
देवकी पूजा करता रहता है, अपने परिणामोंको छुल-कपट से: 
रहित सरल बनाये रखता हैं ओर जो क्रोध को नाशकर समतारस 
में लीन रहता है, ऐसा मनुष्य - मर्कर इसी -रसमें सब को प्रिय. 
ओर सबको छुख देनेवाला उत्तम मनुप्य होता:है-|/ « -. 
भावाथ ---खाभाविक कोमल परिणामोंका-होना मलुप्- 


हे 
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: पर्याय. का कारण है । जिसके परिणाम खभावसे ही कोमल वा 
सरल होते हैं वंह क्रोध, मान, माया, लोभ 'इन चारों कषायों से 
दूर-रहता है, तथा कषायों से दूर रहने के कारण समतापरिणामों 
को घारण- करता है, और समता धारण करने से दान, प्रूजा, 
जप, तप आदि आत्मा के कल्याण करने वाले कार्यों में ही लगा 
'रहता है | इन सब पुण्य कार्यों के करनेसे वह फिर उत्तम मनुष्य 
होता है अथवा देवपर्यायका छुख भोग कर उत्तम मनुष्य होता है 
और फिर ध्यान तपश्चर॒ण के द्वारा कर्मों को नष्ट कर मोक्षपद प्राप्त 
कर लेता है। ' । 
आगे-भोगमूमिमें मनुष्य जन्म प्राप्त करनेका कारण वतलाते हैं। 
प्रश्न-- कस्माद्धि पृण्याच्च बद प्रभो ! में । 
ना जन्म शृह्वाति सुभोगश्रृम्याम्‌ ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस किस 
पुण्यकार्यके करनेसे यह मनुष्य मोगभूमिमें उत्तम मनुष्य होता है ? 
उत्तर--स्वसौ खूयभो करे मुनयेउन्नदानं । 
दर्त प्रदातंं च कृतामिलापा ॥ 
येन प्रशंसा सुनिदानदातुः । 
स जायते वेति सुभोगभूम्याम्‌ ॥ १४६ ॥ 
अथ --ज़ो मनुष्प अपने आत्मसुख में लीन रहने वाले 
मुनियों के लिये आहारदान देता है वा देने के लिये अमिलापा 
करता है अथवा जो देनेवालों की प्रशंसा करता है चह मनुष्य 
आयु पूर्ण होने पर भोगमूमि में उत्पन्न होता है । 
25 
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भावाथ ---रक्तत्रम को पालन करने बाले-वा अपने. शुद्ध 
आत्मामें लीन रहने वाल्ते मुनि मोक्षके साक्षात पात्र हैं.। ऐसे -मुनि 
उत्तमपात्र कहलाते हैं । ऐसे मुनियों को जो आहार दान देता है 
वह उन मुनियोंकी मोक्ष प्राप्तिमें सहायक होता है और खरय्य मोक्ष 
पहुंचने के लिये पूरा साधन बना लेता है । ऐसा मनुष्य आयु के 
पूर्ण होते ही मोगभूमिमें मनुष्य पर्याय धारण कर उत्पन होता 
है | तथा वहां से खगमें देव होता है और फिर एक दो मनुष्य 
पर्याय घारण कर मोक्ष प्राप्त कर लेता है । इसमें किसी ग्रकारका 
सन्देह नहीं है | तथा जो मनुष्य शीलब्रत पालन करनेवाले श्रावक 
श्राविकाओंको अहार दान देता है वा ऐलक, . चुक्कक, अर्जिका, 
ज्ुल्लिका आदिको आहार वत्र आदि देता है वह मध्यम भोगभूमि 
में मनुष्य पर्याय धारण कर उत्पन्न होता है। ओर जो अव्रती 
सम्यग्दृष्टियों को आहार वच्र आदि यथायोग्य दान देता है वह 
जधन्य भोगभूमिमें मनुष्य होता है | इसी प्रकार मिथ्या तपश्चरण 
करने वाले साधुओं को जो दान देता है वह कुमोग-भूमि में 
उत्पन्न होता है | तथा अपात्रों को दान देना व्यर्थ समझा जाता 
है। जो पुरुष दान देने की इच्छा करता है वा दान की अनु- 
मोदना करता है वा दान देने वाले की प्रशंसा करता है वह भी 
उसी फलको प्राप्त होता है । 

आगे-आर्यखण्डमें उत्पन्न होनेका कारण. वतलाते हैं | 

प्रभन--कस्माद्धि पृण्यात्व चंद ग्रभो ! में । 

शुभायखंडे - हि भवेन्नृजन्म ॥ 
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अथ- हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस किस 
पुण्यकार्यक्रे करनेसे यह जीव- आर्यखंडमें मनुष्यजन्म घारण करता है। 
उत्त--जन्नानू कुवासे वसतः प्रगृद्य । 
यो स्थापयत्सोौरझूयकरे सुवासे ॥ 
दत्वान्नवस्त्र सुखद' प्रतुष्येत्‌ । 
स्यादायखण्डे खल तन्नृजन्म ॥ १४०॥ - 
अथ ---अत्यन्त निक्षष्ट स्थानोंमें निवास करने वाले अनेक 
जीवोंको उठाकर जो सुख देनेवाले उत्तम स्थानों में बसा देता है 
ओर फिर उनको सुख देनेवाले अन्न वस्र देकर संतुष्ट होता है वह 
मनुष्य मरकर आययेखण्ड में उत्तम मनुष्य होता है। 
भावाथ ---आर्यखण्ड एक उत्तम स्थान है । उसमें मोक्षमाग 
की प्रवृत्ति रहती है | उसमें तीथैंकर वा अनेक मुनिराज विहार 
करते रहते हैं| अनेक अर्जिकाएं वा श्रावक श्राविकाएं रत्नत्रय का 
पालन करती रहती हैं । यही सब आयेखण्ड की विशेषता है। 
ऐसे धर्मस्थान में जन्म लेना वास्तव में पुण्य का ही काये है और 
पुण्यका ही साधन है । जो मनुष्य निक्ृष्ट स्थानोंमें बसे हुए लोगों 
का उद्धार करते हैं उन्हें अच्छे स्थानों में बसाते हैं ऐसे मनुप्य 
मरकंर आयेखण्ड में जन्म लेते हैं तथा वहां पर धर्म साधन कर 
यथासाध्य र्नत्रय का पालन करते हैं ओर ध्यान तपश्चरणके द्वारा 
कर्मोको भष्ट कर मोक्ष प्राप्त कर लेते हैं । 
आगे-अल्पभोजी होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च वद प्रभो ! में । 
स्वत्पान्ननोजी भवतीह भव्य: ॥ 
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अथे--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्यकार्यके करने से यह जीव वहुत थोड़ा अन्न भक्षण करने 
वाला होता है | व 

उत्त--स्वराज्यकत्रे. मुनयेउन्नदानं । 

दत्वेंति दीनाय ग्रहादिवस्तु ॥ 
४ ' स्वल्पं च भुक्त्वाउनशनेन तुष्येत्‌ । 
स्वल्पान्नमीजी .स भवेदसुत्र ॥ १४१॥ . 

अथ ---जो मनुष्य अपने शुद्ध आत्मामें लीन रहने वाले 
मुनियोंको आहारदान देकर संतुष्ट होता है वा दीनदरिद्वियों को 
अन्न, वल्न, घर आदि देकर संतुष्ट होता है | अथवा जो थोड़ा सा 
ही भोजन कर संतुष्ट होता हैं। ऐसा मनुष्य परलोक में जाकर 
अल्प भोजन करने वाल' होता 

भावाथे---वहुत अधिक भोजन करना दरिद्धता का चिन्ह 
है और थोड़ा भोजन करना भाग्यशाली होनेका चिन्ह है | सबसे 
थोड़ा भोजन देवपर्यायमें होता है| वहांपर सैकड़ों हजारों, वर्षों के 
बीत जानेपंर ज्लुधाकी वेदना होती है ओर उसी समय उनके गले 
से अमृत कर पड़ता है जिससे उनकी तृप्ति हो जाती है । इसी 
प्रकार मोगभूमि में भी बहुत थोड़ा आहार है। उत्तम मोगसूमिमें 
तीन दिन वाद आंवलेके समान थोड़ा आहार लेते हैं | मध्यम 
भोगमभूमिमें दो दिन वाद ओर जघन्य भूमिमें एक दिन बाद कुद्ध 
अधिक आहर लेते हैं | कर्मभूमिमें चौथे. कालमें प्रति दिन एक 
वार आहार लेते हैं । पांचवें कालमें प्रतिदिन दो वार आहार लेते 
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हैं और छुठे कालमें प्रतिदिन कई वार आहार लेते हैं । इससे भी 
सिद्ध होता है कि पुण्यवान्‌ मनुष्य कम आहार लेते हैं । जो मनुष्य 
दान देते रहते हैं तथा जो विशेष कर मुनियों को दान देते हैं वा 
अनेक व्रत उपवास करते हैं तथा जो सुख दुःख दोनों. में: संतोष 
धारण करते हैं ऐसे मनुष्य अपनी आयु प्रूण होने पर परलोक में 
बहुत थोड़ा अन्न ग्रहण करने वाले उत्तम पुरुष होते हैं । 
आगे--व्यवहारचतुर होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माडि पृण्यात्व वद प्रभो ! में 
भवेच्च भव्यों व्यवहारदधभः ॥ 
अर्था--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्यकाय के करने से यह मनुष्य अपने व्यवहारकार्यों में 
चतुर होता है 
उत्त--विद्याकलादोी चतुरान्‌ विलोक्य । 
विवेकिनो ज्ञानिजनस्य शंसास ॥ 
कृत्वेति तुष्येन्मुनिवर्गसेवां. । 
भवेत्स मृत्वा व्यवहारदक्ष।/ ॥ १०७२ ॥ 
अथ--जो मनुष्य विद्या कल्ला आदि में चतुर मनुष्यों को 
देखकर संतुष्ट होता है वा विबेकी और ज्ञानी पुरुषों की प्रशंसा 
किया करता है, अथवा जो मुनियों की सेवा किया करता है ऐसा 
मनुष्य परलोक में जाकर व्यवहार के सब कार्यों निपुरा होता है । 
* भाषाथ --व्यवहार्चतुर होना बुद्धिमानी का काम है । जो 
मनुष्य बुद्धिमानोंको वा कलाकारोंको देखकर प्रसन्‍न होता है, ज्ञानी 
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और विचार शील मनुष्यों को देखकर प्रसन्न होता है वा उनकी 
प्रशसा करता है अथवा जो मुनियों की सेंवा करता रहता है 
संघ की सेवा करता रहता है, धम को धारण करता रहता हैवा 
उपवास करता रहता है ऐसा मनुष्य परलोक में जाकर व्यवं- 
हार के समस्त कार्यों में चतुर होता है, वह अपने व्यवंहारमें कभी 
नहीं चूकता | 
आगे-कवि होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न-कस्माड्ि पुण्याच्च बद प्रभो ! में। 
सुकाव्यकर्ता हि भवेत्‌ कवि! कौ ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब क्ृपाकर यहं बतलाईये कि यह 
मनुष्य किस किस पुण्यकार्यके करने से उत्तम काव्यको करने वाला 
श्रेष्ठकबि होता है ! 
उत्तर--निर्दो पदेवादिकथाप्रशंसा । 
सुकाव्यकत गु णकीतनादिः ॥ 
परंपराधमंगुरोः ऊकँता ये-- 
भवन्ति मृत्वा कवयोवरास्ते ॥ १७१ ॥ 
अथ---जो मनुष्य वीतराग सर्वज्ञदेव की कथा कहता है, 
उनकी स्तुति किया करता है, उनके चरित्रों को कहने वाले उत्तम 
कवियोंके गुण वर्णन किया करता है वा उनकी प्रशंसा किया करता 
है, अथवा परम्परा से चले आये धर्म गुरुओं के गुण वर्णन किया 
करता है वह जीव परलोक में जाकर उत्तम कवि होता है । 
भावाथ -उत्तम कवि वही कहलाता है जो धर्मकथाओंको निरू- 
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पण करता है, जो तीथकर परमदेवके पवित्र चारित्रकों अपने काव्य 
के द्वारा निरूपण करता है, अथवा अन्य मोक्षगामी पुरुषोंके पवित्र 
चरित्रको अपने उत्तम काव्यके द्वारा निरूपणा करता रहता है। 
अथवा पुएण्यपापका फल दिखलानेके लिये तथा पापका त्याग कराने 
के लिए वा पुण्य की वृद्धि करनेके लिए अन्य पुरुषों : की कथाएं 
भी-कहता है । ऐसे -उत्तम विचाराले कवियोंको उत्तमकवि कहतें:हैं। 
जो पुरुष देवपूजा, ग्रुरुपजा, शात्रपूजा किया करते हैं वा-उंनकी 
कथाओंको कहकर अपने आत्माको पवित्र किया करते हैं वा जिन- 
सेन, समन्तभद्र आदि: उत्तम कवियों की प्रशंसा किया करते हैं 
वा. उनकी कथाओंको कहकर लोगों को छुनाया करते हैं, वा धर्म- 
गुरुओकी कथाओंको सुनाया करते हैं ऐसे पुरुष परलोक में जाकर 
सर्वोत्तम कवि होते हैं तथा आचाये जिनसेन आदि उत्तम कवि- 
यों के समान परमपूज्य पुरुषोंके पवित्र चारित्रका निरूपण करते 
हुये अपने आत्मा का कल्याण करते रहते हैं। ऐसे महा कवि दो 
चार्‌ भवमें ही मोक्ष की ग्राप्ति कर लेते हैं । 

आगे-दीर्घायु पाकर भी खुखी रहने का कारण वतलाते हैं । 

प्रश्न--कस्माद्धि पृण्यात्व बद प्रभो! मे । 

दीधोयुरेवापि सुखी सदा स्यात्‌ ॥ 

अथ -हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस किस 
पुण्यकार्य के करनेसे यह मनुष्य दीपआयु पाकर मी सदाखुखी रहता है। 

उत्तर--व्याप्रीमुखाद्रक्षित एव जीवो । 

विमोचितों बन्दिगमृहात्सुबद्धः ॥ 
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येन प्रदत्त विमलोप॑ंधान्न । 
। दीर्घायुरेबापि सुखी सदो स्थात ॥१५४) ' 
अथ ---जो जीव किसी वाघ वा सिंहसे किसी जीवको बच! 
लेता है वा वन्दीगृहमें वंचे हुये प्राणियों को जो छुड़ा लेता है 
अथवा जो रोगी वा दुःखी जीबोंकों निर्मल ओषधि वा अन्न प्रदान 
किया करता है ऐसा जीव परलोकमें जाकर दीर्घायु प्राप्त करता है 
ओर सुखी भी रहता है । ः 
भावाथ ---दीर्घायु प्राप्त होनेसे बृद्धावस्थामें अनेक प्रकारके 
दुःख उत्पन्न हो जाते हैं | इन्द्रियां सवे शिथिल .होजाती हैं, कानों 
से सुनाई नहीं पड़ता, नेत्रोंसे दिखाई नहीं पड़ता और स्मरण शक्ति 
सब नष्ट होजाती है। ऐसी अवस्थामें महादुःख होता है। परंतु जो 
पुरुष जीवों की रक्षा करते रहते हैं, प्रत्येक प्राणीकों सुख पहुंचाने . 
का प्रयत्न किया करते हैं, रोगी जीवोंको ओऔष॑धियां प्रदान किया 
करते हैं, भूखों को अन्न जल दिया करते हैं ओर समस्त जीवों के . 
साथ मित्रता का व्यवहार किया करते हैं ऐसे पुरुष परलोक में 
जाकर दीर्घायु पाकर भी खुखी रहते हैं | दृद्धावस्था में मी उनकी 
इन्द्रियां काम करती रहती हैं ओर घन. कुटुम्ब आदि सब ग्रकारका 
सुख उनको प्राप्त होता है । 
* आगे-पूर्ण अज्ज उपाह्न प्राप्त होने का कारण वतलाते हैं। 
प्रश्ष--कस्माद्धि पृण्याच्च वद प्रभो ! स्या | 
दंगरुपांगं: . पंरिपूर्णदेही 
अर्थ--हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
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किस पुण्यकार्यके करनेसे यह जीव अपने शरीरके अद्ग उपांगों को 
पू्णरूप से प्राप्त करता है | 
उत्त--अक्ञाद्य पांगस्य परस्य येन | 
.. शक्षा कृता स्वात्मसमा सदा च ॥ 
परांगपुष््यंच कृतः प्रयत्नो । 
भवेत्स सृत्वा परिपूणद्ही ॥ १४४ ॥ 
अथ --.जो पुरुष सदाकाल अपने आत्माके समान अन्य 
जीवोंके अड्ढ उपांगोंकी रच्ता किया करता है और दूसरोंके अड्ढ 
उपांगोंको पुष्ट करने के लिये जो सदाकाल प्रयत्न किया करता है 
ऐसा जीव परलोकमें जाकर अपने शरीर के समस्त अड्ढ ओर 
उपांगोंसे सुशोमित होता है। 
भावाथ ---जो दूसरोंको दुःख दिया करता है वह खय्य 
दुःखी होता है, जो दूसरोंके अज्ग उपांगों को काठता है वह खये 
श्रह्न उपांगहीन होता है तथा जो दूसरों के अड्ज उपांगों की रक्ता 
- करता है, दूसरोंके अज्ढ उपांगोंके रोगकों दूर करता है, दूसरोंका . 
लालन पालन करता है वा उनको पुष्ट बनाता है वह पुरुष 
परलोक में जाकर अपने अच्ठ उपांगों को पूणेरूपसे प्राप्त करता है, 
तथा उसके अड्ढ उपझ्न सब पुष्ठ होते हैं । 
आगे-श्रेष्ठ कुलमें उत्पन्न होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कश्माद्धि पुण्याच्व बद ग्रभो ! मे । 
श्रेष्ठ कुले जन्म सवज्जनानास्‌ ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अत्र कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्यकार्यके करने से यह जीव श्रेष्ठ कुलमें जन्म लेता है | 
26 है 
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उत्त--परप्रशंसापि निजात्मनिंदा । 
दीनस्य हीनृसय कृता च सेवा ॥ 
विश्वप्रशान्त्ये प्रियसत्यभापा | 
स्यात्तस्य वा श्रेष्ठकुले सुजन्म ॥ १५६ ॥ 
अथ --जो पुरुष दूसरोंकी प्रशंसा किया करता है, अपनी - 
निन्‍्दा किया करता है, दीन हीन॑ पुरुषोंकी सेवा किया करता है, 
ओर समस्त संसार में शांति स्थापित करने के लिये जो प्रिय तथा 
सत्य वचन बोलता है वह जीव परलोक में जाकर . श्रेष्ठकुल में . 
जन्म लेता है। द 
भावाथ ---श्रेष्ठ कुलमें जन्म लेना मोक्षका साधन है ओर 
इसलिये वह प्रशंसनीय माना जाता है। जो लोग मोक्षमागसे लगे 
हुए जीवोंकी प्रशंसा किया करते हैं, साधुओंकी स्तुति वा वैयाबृत्य 
किया करते हैं, श्रावक श्राविकाओंकी प्रशंसा किया करते हैं, उनको 
यथा शक्ति दान दिया करते हैं तथा अपनी निन्‍्दा किया करते हैं 
स्वयं मोक्षमाग में चलने का प्रयत्न किया करते हैं दीन हीन मनु- 
ष्योंकी दान दिया करते हैं, उनकी सहायता किया करते हैं, संसार 
भरमें शांति स्थापन की इच्छा किया करते हैं ओर जो संदाकाल 
ट्रिय ओर सत्य वचन कहा करते हैं ऐसे पुरुष परलोक में जाकर 
उत्तम कुलमें उ्नन्न होते हैं । 
आगे-स्थिर जीविका प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माद्धि पृण्याच्च बद ग्रभो ! मे । 
आजीविकां वा लभते स्थिरां को ॥ 
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अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह जीव 
किस किस पुण्यकायके करनेसे स्थिर जीविकाको प्राप्त कर लेता है?! 
 उत्त--आजी विकायां विनियोज्य दीनानू । 
स्थानस्थितेभ्यः पशुपक्षिकरेम्य: 
दक्वान्नपानं हृदि यश्र तुष्ये- 
दाजीविकां शान्तिकरां लभेत ॥ १५७ ॥ 

अथ ---जो पुरुष दीन हीन पुरुषों को आजीविका में लगा 
देता है ओर अपने अपने स्थानमें ठहरे हुये पशुपक्षियों को अन्न, 
जल देकर संतुष्ट होता है ऐसा पुरुष शान्तरीति से चलने वाली 
ओर सदाकाल रहने वाली आजीविका को प्राप्त होता है । 

भावाथ --यह जीव निराकुल होने पर सुखी होता है, तथा 
निराकुल होने पर ही धर्मकार्य में लग सकता है | विना जीविकाके 
यह जीव प्रतिक्षण व्याकुल बना रहता है | अतएव स्थिरजीविका 
का होना निराकुलता का कारण है | जो जीव दूसरों की जीविका 
की जीविका लगाते रहते हैं, भूखों प्यासों को अन्न, जल दिया 
करते हैं, मूखे पशुओंको चारा दिया करते हैं, भूखे पक्तियोंको . 
दाना डालते हैं अथवा और भी अनेक प्रकार से जो अन्य जीवों 
को निराकुल और सुखी बनाया करते हैं वे जीब परलोक में जाकर 
. स्थिरंजीविका प्राप्त करते रहते हैं ओर सदाकाल निराकुल होकर 
पुखी होते हैं । 

आगे-नीचकुलमें उत्पन्न होने पर भी धन राज्य आदि प्राप्त 
होने का कारण ज़तलाते हैं । 
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प्रश्न--स्माद्धि पण्याच्च कुलेउप्रि नीचे । 
जना लभन्ते धनराज्यसत्ताम्‌ ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
क्सि काय के करने से नीच कुलमें उत्पन्न होने पर भी इस जीव 
को धन वा राज्य मिल जाता है : 
उत्त--सेवा कृताउज्ञानतपःस्थितानां | 
येन प्रशंसा विनय; कृतश्च ॥ 
तेम्यः प्रदत्त विमलोपधान्नं । 
मृत्वा सुखी नीचकुलेपि सः स्यात्‌ ॥१४८॥ 
अथ--जो जीव अज्ञानता पूर्वक तपश्चरण करने वाले 
मिथ्यागुरुओं की सेवा करता है, प्रशंसा करता है, विनय करता हैँ 
वा उनको अन्न, जल, औषधि आदि देता -है वह जीव परलोक में 
जाकर नीच कुल में उत्पन्न होकर भी सुखी होता है । 
भावाथ --आत्माके यथार्थ खरूप को जानना सम्पाज्ञान 
कहलाता है, जो साधु होकर भी आत्मा के यथार्थ खरूपको नहीं 
जानते, शरीर को ही आत्मा मान लेते हैं, अथवा आत्माको सर्व- 
व्यापी मानते हैं, वा अखणुमात्र मानते हैं, कोई कोई आत्मा ओर 
मनको एक मान लेते हैं वा आऑत्माको क्षणिक मानते हैं इस प्रकार 
विपरीत मानते हुए वे मिथ्या तपश्चण करते हैं । उन्हें जीवोका 
ज्ञान नहीं, जीवों के स्थानों का ज्ञान नहीं, इसलिए वे पेज्चाग्नि 
तप तपते हैं, वा दृच्चों पर उलटे लटकते हैं, वाल बढ़ा लेते हैं . 
जिनसे अनेक जीवोंकी हिंसा होती है । इस प्रकार जो साधु अनेक 
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प्रकार से जीवों की हिंसा करने वाला तपश्चरण करते हैं उनकी 
सेवा सुश्रषा करनेसे पुण्य तो होता नहीं किन्तु थोड़ा बहुत अशुभ 
कर्मों का बन्ध अवश्य होता है, इसलिए वे नीच कुल में उत्पन्न 
होते हैं तथा अन्नदान देने के कारण वे उस नीच कुल में उत्पन्न 
होकर भी सुखी अवश्य होते हैं उन्हें धनादिक की प्राप्ति होजाती 
है वा राज्यादिककी प्राप्ति हो जाती है । 
आगे-सत्यताके साथ आजीविका चलनेका कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्पाद्धि पुण्याच्च जनस्य चृत्ति; ॥| 
सत्येन सार्थ चलतीह लोक ॥ 
अथ -- हे प्रभो ] अब यह वतलाइये कि किस किस कारण 
से लोगों की आजीविका सत्यता के साथ चलती है। 
उत्तर--निर्व्याजतों येन सधामिकेस्यों । 
दत्त च दान शुवितत्मशंसा ॥ 
कता दरिद्र 5पि न हीनबृत्ति: । 
सत्य; सम॑ स्थादश्ुवि तत्मवृत्तिः ॥१४१६॥ 
अथ ---जो मनुष्य धर्मात्मा पुरुषोंको विना किसी छल कपद 
के आहार जल देता है, वा उन धर्मात्माओंकी प्रशंसा करता है अथवा 
दरिद्र होने पर भी अपनी हीनवृत्ति घारण नहीं करता चह पुरुष 
परलोक में जाकर सत्यताके साथ अपनी जीविका चला लेता है | 
भावाथ --हीनदृत्ति धारण करना पापका कारण हे, जिस 
आजीविका में विशेष हिंसा हो उसको हीनब्ृत्ति कहते हैं | जो 
पुरुष दरिद्र होनेपर मी हीनबृत्ति धारण करता हो व्‌ अपनी पापरूप 
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प्रवृत्ति नहीं होने देता, जो अपनी प्रवृत्ति पुण्यरूप रखने का ही 
प्रयन्न करता है, पाप कार्यों से बचने का प्रयत्न करता है, पर्मात्मा 
पुरुषों को बिना किसी छुल कपट के आहार दान देता है, उनकी, 
सेवा सुश्रषा करता है उनकी प्रशंसा करता है वा ओर भी ऐसे ही 
ऐसे कारय किया करता है वह पुरुष परलोकमें जाकर निराकुलरूपसे 
रहता है तथा उसकी आजीविका सत्यता प्र्वक चलती रहती है | 
आगे-अनेक जीजोंका एक साथ सुखी होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च वर्देककाले। 
झनेकजन्तोश्च सुखोदयः स्यात्‌ ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस किस 
पुण्यकार्यके करनेसे एक ही कालमें अनेक जीव झुखी हो जाते हैं । 
उत्तर--ये पंचकल्याणविधि विलोक्य 
कृत्वा च भक्त्या जिनतीथथयात्राम्‌ ॥ 
दत्वान्नदानं मुनये5तिहृष्ा- 
स्तेष्वफकाले च सुखोदयः स्यात ॥१६०॥ 
थ --जो पुरुष पंच कल्याणक विधिको देखकर प्रसन्न 
होते हैं, वा तीर्थयात्रा करके प्रसन्न होते हैं अथवा जो मुनियोंकरो 
अन्नदान देकर संतुष्ट होते हैं ऐसे समस्त पुरुषों को एक ही साथ 
पुण्यकर्मोका उदय हो आता है ओर सब जीव एक साथ सुखी 
हो जाते हैं । 
भावाथ ---पंचकल्याणक विधिको देखने के लिए हजारों 
मनुष्य इकट्ठे होते हैं | जिस समय मेरुपर्वतपर भगवानका अमिपेक 
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होता है उस समय हजारों मनुष्य उसको देखते हैं ओर एक साथ 
जयजंयकार करते हैं | इसी प्रकार दीक्षाकल्याणक, ज्ञानकल्याणक 
थ मोक्षकल्याणक को देखते समय हजारों मनुष्य एक साथ जय- 
जयकार करते हैं। उन सबको एक साथ पुण्यका बन्ध होता है । 
वह पुण्य बन्ध जब उदय में आता है तब भी एक ही साथ आता 
है और इस प्रकार वे समस्त जीव एक साथ सुखी हो जाते हैं । 
इसी, प्रकार सम्मेद शिखर ऐसे पूज्य तीर्थ स्थानोंपर प्रतिदिन सैंकड़ों 
पात्री बन्दना करनेके लिए जाते हैं ओर एक साथ जयजयकार करते 
हुए वंदना करते हैं। उन सबको पुण्यत्रंध होता है ओर वे कम एक 
प्ाथ ही उदयमें आकर उन सबको सुखी बना देते हैं। अथवा 
किसी स्थानपर सैंकड़ों हजारों मनुष्य किसी मुनिराजके लिए दिए 
हुए आहारदान की: अनुमोदना करते हैं उन सबको एकसाथ पुण्य- 
कमका बंध होता है तथा एक साथ ही उदयमें आता है। ऐसे 
सब जीवोंको एक साथ ही सुखकी प्राप्ति हो जाती है । 

यदि परिणामों में अन्तर होनेसे स्थिति अनुभागमें अंतर पड़ 
सकता है तथापि ऐसे समयमें अनेक जीवोके परिणाम प्रायः समान 
भक्तिरूप होते हैं और ऐसे जीवोंके ही एक साथ उन कर्मोका 
उदय होता है, और सब जीव एक साथ खुखी होते हैं । 

आगे अनेक जीव जो एक साथ मोक्ष जाते हैं उसका कारण 
बतलाते हैं । 

प्रश्न--कस्माड्ि योगाज्च वर्देककाले । 

प्रयान्तिं मोक्ष वहुजीववग: ॥ 
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अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस कार्य के करने से अनेक जीव एक साथ मोक्षमें जा विराज 
मान होते हैं | न 
उत्त--दीक्षाप्रशंसा बहुजोवर्कयें -- | 
भंक्‍्त्या कुता तीर्थकरस्य छोके ॥..' 
स्वानन्दतुष्टस्य यतेः स्तुतिवाँ। 
ते एक काले च शिव प्रयान्ति ॥ १६१ ॥ 
अथ --जिस समय तीथैकरपरमदेव दीक्षा धारण करते हैं 
उस समय अनेक जीव मक्तिपूर्वक उस दीक्षाकी प्रशंसा करते हैं | 
अथवा अनेक जीव अपने शुद्ध आत्मामें लीन रहनेवाले मुनियोंकी 
स्तुति वा प्रशंसा एक साथ मिलकर करते हैं | प्रायः ऐसे ही 
पुरुष एक ही साथ मोक्षमें जा विराजमान होते हैं | 
भावा्थ--तीवैकरपरमदेव जब दीक्षा धारण करते हैं तब 
लाखों लौकांतिक देव आकर उन तीथैकर भगवान्‌ की स्तुति करते 
हैं तथा हजारों लाखों विद्याधप ओर हजारों लाखों भूमिगोचरी 
आकर उन तीथैकर भगवान्‌ की स्तुति करते हैं | उनमेंसे लौकां- 
तिक देव तो सत्र एकावतारी ही होते हैं | वहां से आकर चरम 
शरीरी मनुष्य होते हैं ओर तपश्चरण कर मोक्ष जाते हैं। तथा 
विद्याध: और भूमि गोचरियों में भी अनेक जीब भव्य होतें 
हैं और अनेक जीव निकट भव्य होते हैं | ऐसे जीवों में से ही 
कितने ही जीव एक दो भव धारण कर एक साथ मोक्ष प्राप्त कर 
लेते हैं । 
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' आगे- किसी पशु वा किसी मनुष्यको देखकर परस्पर दोनोंमें 
प्रेम होने का कारण बतलाते हैं । ु 

प्रश्ष--पशु नरं वा कमपीह रुष्ट्वा | 

कस्मात्‌ शुभात्स्याच्च मिथ; प्रमोदः ॥ 

ह अथ--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस शुभ कारण से किसी पशु वा मनुष्य को देखकर परस्पर प्रेम 
उत्पन्न हो जाता है ? 

उत्त--पिता च माता यदि वा सुपत्रो । 

भक्‍्त्योपकारं ह्यकरोन्मिथोन्य: ।ः 
सखा भवेत्पूव॑भवस्य वंधु- 
स्तानूवीक्ष्य मोहो भवतीह जन्तोः ॥१६२॥ 
अथ ---पिता,माता, सुपुत्र वा भाई-बन्धु आदि मिलकर जब 
भक्षिप्र्वक एक दूसरेका उपकार करते हैं उनमेंसे परलोकमें जाकर 
जब किसी एक जीव को देखते हैं अथवा पूर्वभवके किसी भाई वा 
मित्र के जीव को देखते हैं तब जीत्रोंकी मोह उत्पन्न हो ही जाता है 
भावाथ ---जब किसी पशु वा मनुष्यको देखकर प्रेम उत्पन्न 
होता है वा द्वेष उत्पन्न होता है तो समझ लेना चाहिये कि इसके 
साथ पहले भवका कोई न कोई संबंध अवश्य है। बिना पहले 
भव के संबंधके देखतेही न तो प्रेम उत्पन्न हो सकता है और न द्वेप 
उत्पन्न हो सकता है। पहले मबर में जिन जीवोंने अपना उपकार किया 
है अथवा जो अपने द्वारा उपकृत हुए हैं: उन्हें देखकर मोह उत्नन्न 
हो जाता है और इसीलिये उनसे प्रेम प्रगट होने लगता दे | पहले 
शा 
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जन्मके मित्र वा भाई-त्रंधु मी कहीं भी मित्र २ स्थानों में उततन्ने होते 
हैं परंतु जब वे जीव परस्पर एक दूसरे को देखते हैं तब परस्पर ग्रेम 
उत्पन्न हो ही जाता है। यही समझकर किसी जीव से द्वेष नहीं 
करना चाहिये किन्तु सत्रका उपकार करते रहना चाहिये | 
आगे-दुःख में सहायक होने का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न --कि कारण मेस्ति बिना हि कोउपि | 
दुःखे सहायो भवतीह जीव; ॥ 
अथ --.हे भगवन्‌ ! अब क्ृपाकर यह बतलाइये कि विना 
कारण के ही कोई भी जीव अपने किसी दुःख सहायक हो जाता 
है इसका क्या कारण है £ 
उत्त--यरसे ग्रदर्त वसनौषधान्न | 
यस्येव रक्षा विषदि स्वया चेत्‌ ॥ 
कृता विशेषा हृदि यत्पशंसा | 
से स्यात्सहायों विपमेषि दुःखे ॥१६३॥ 
अथ ---पहले जन्ममें जिस किसीके लिये वल्र दिया है 
ओपधि दी है वा अन्न जल दिया है वा विपत्तिमं किसी की रक्षा 
की है वा जिस किसी की हृदयसे विशेष प्रशंसा की है ऐसा जीव 
परलोक में जाकर भी किसी विशेष आपत्तिके समय में भी सहायक 
हो जाता है । 
भावार्थ--पहले जन्ममें जिस किसी का हम लोग उपकार 
करते हैं वा जिस किसी को किसी आपत्तिसे बचाते हैं, किसी 
रोगसे बचाते हैं वा उसकी इच्छानुसार पदार्थकी ग्राप्ति कर देते हैं 
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वा जिस किसी की सेवा सुश्र॒षा करते हैं अथवा जिस किसी 
परदेशी की सहायता कर देते हैं, किसी विछुड़े हुए को उसके 
स्थान पर पहुंचा देते हैं अथवा किसी भी प्रकार से जिस किसी 
का उपकार करते हैं वह जीव इस जन्म में मी अपने ऊपर किसी 
_ अकार की आपत्ति वा दुःख आनेपर अकस्मात आकर सहायक बन 
जाता है और उस दुःख को दूर कर देता है। यही समझकर 
सदाकाल दूसरे का दुःख दूर करते रहना चाहिये वा दूसरों का 
उपकार करते रहना चाहिये | 
प्रश्न--कस्माड्ि प्रण्यात्व बद प्रमो ! मे । 
«ययो धनादेभवतीह धमे । 
अर्थ--हे मगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस पुण्यकारयके करनेसे इस जीव का धन वा अन्य पदाथ धर्मके 
ही काम में लगते हैं | 
उत्त--धनव्यर्य ..रचत एवं धमे । 
लीनान सुविद्याध्ययनेषि जीवान ॥ 
प्रभावनायां प्रविद्ोक्य तुष्येद । 
धर्में सदा तस्य धनव्यय; स्थात्‌ ॥१६४॥ 
अर्थ---जो लोग किसी मी धर्म कार्य में अपना धन खर्च 
करते हैं वा धर्म की प्रभावना करने में अपना घन खर्च करते हैं, 
अथवा जो जीव मोक्षमार्गको प्रतिपादन करने वाले धर्मशा््रोके पठन 
पाठन में तल्लीन रहते हैं ऐसे जीवों को देखकर जो अलत्वन्त संतुष्ट 
होते हैं ऐसे जीवों का धन सदाकाल धर्म में ही खर्च होता है। 





जीत बह डनि के >ट न न ल्‍वकलनक अटल के 
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भावाथ ---जिनके धार्मिक संस्कार पहले जन्म से होते हैं, . 
जिनको पहले जन्मसे ही धर्म प्रेम है, जो पहले जन्म में भी पर्म- 
कार्यों में खच होते देखकर संतुष्ट होते थे, जो धर्मकी प्रमावना में. 
खर्च होते देखकर प्रसल होते थे, अथवा जो घर्म शाञ्तरों का 
स्वाध्याय करनेवालों को देखकर वा धर्मशात्रोंका अव्ययन कानेत्राले . 
विद्यार्थियों को देखकर प्रसन्न होते थे, वा ओर भी अनेक धार्मिक 
संस्कारों को देखकर जो अन्यन्त प्रसन्न होते थे ऐसे जीव इस 
लोकमें मी आकर धर्म प्रेम रखते हैं, उनके सेस्कार सत्र धार्मिक 
होते हैं ओर उनका घन अन्य समस्त पदार्थ धर्म के ही काम में 
खर्च होते हैं | यही समककर धर्म ग्रेम सदा बनाये इखना चांहिये । 
परंपरा से यही जीवों के लिये मोक्ष का साधन है । 

आगे--श्र॒तज्ञानी होने का कारण वतलाते हैं । 
प्रशन-- कस्प्राद्धि पृण्याच्च चंद ग्रभो ! में | 
.. जीवों भवेन्को श्रुतवोधधारी ॥ 
अथ---हे मगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह 
किस किस पुण्यकार्यके करनेसे श्रुतज्ञानको घारण करनेवाला होताहै | 
उत्त--आज्ञापि भक्त्या परिषालिता हि। 
: शुरोश्च सेवा विनयोपचारः ॥ 
येन प्रशंसापि कृतात्मशुद्ध । 
भवेत्स भव्य; श्रतवोधधारी ॥१६७॥ 
अथ ---जो पुरुष भंक्तिपंवेक गुरुकी आज्ञाका पालन करते 
हैं मक्तिपर्वंक उनकी सेवा करते हैं उनका विनय करते हैं वा 
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उनकी सुश्नषरा करते हैं और जो उनकी स्तुति वा प्रशंसा करते 
हैं अथवा जो आत्माके शुद्ध स्वरूपकी प्रशंसा किया करते हैं ऐसे 
भव्य जीव अ्रतज्ञान को धारण करने वाले होते हैं । 
भावाथ -.श्रतज्ञान श्रतज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे होता 
है तथा श्रुंतज्ञानावरण कर्मका क्षयोपशम गुरुमक्कि करने से होता 
है, गुरुकी सेवा करनेसे होता है, उनकी आज्ञाका पालन करने से 
होता है, उनकी प्रशंसा करने से होता है, भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव के 
कह्टे हुए बचनों का प्रचार करने से होता है। जिनवाणी का पठन 
पाठन करने वा कराने से होता है, वा जिनवाणी का पठन-पाठन 
करनेवालों की सहायता करने से होता है । अभिग्राय यह है कि 
जो भव्यजीब श्रुतज्ञान की बृद्धि करता कराता रहता है वह जीव 
अगले जन्म में अवश्य ही उत्तम श्रतज्ञानकों धारण करनेवाला होता 
है | यही समझकर भव्यजीबोंको ,सदाकाल. जिनवाणी की ही सेवा 
करते रहना चाहिये और उसी का अभ्यास करते रहना चाहिये । 
आगे-शीलवान्‌ होने का कारण वतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माड्धि पृण्याच्च वद प्रभो ! में | 
सच्छीलधारी मवतीह जीवः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस २ 
पुण्यकाथ के करने से यह जीव परलोकमें जाकर शीलवान उत्पन्न 
होता है । 
उत्त--सुशीलवत्या; सुजनस्य सेवा । 
स्वांनन्द्भाजः सुगुरोः सुसंगः ॥ 


है पु 
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श्रीदा कृता येन निजात्मचर्चा-। 
स स्थान्सनुष्यश्च सुशीलूघारी ॥१६६॥ 
अथ ---जो मनुष्य पहले जन्म में शीलबती ल्ियों की सेवा 
किया करता है, शीलवान संजन पुरुषों की सेवा सुश्रुषा - क्रिया 
करता है, अपने आत्मा के शुद्ध स्वरूपमें लीन रहनेवाले वीतराग 
निम्रेथ गुरुओंके समीप रहकर उनकी सेवा किया करता है, ओर 
अतरंग वहिरंग लच्धमी को देनेवाली अपने आत्माके शुद्ध स्वरूपकी 
चर्चा किया करता है, वह मनुप्य इस लोक में आकर अल्न्त 
शीलवान्‌ होता है | 
भावा4---जिस जीव के शील पालन करने की इच्छा 
होती हैं, जो शील परालन करने को श्रेष्ठ समझता है, 
ओर आत्मा के यथार्थ स्वरूप को समझता है वह जीव 
शीलवान पुरुषों की सेवा सुश्रपा किया करता हैं, वा शीलबती 
ल्लियों को उत्तम समझकर उनकी प्रशंसा किया करता है। 
अथवा परम शीलब्रत वा परम ब्रह्मचय को घारण करनेवाले ओर 
अपने शुद्ध आत्मा में लीन रहने वाले वीतराग निग्रेथ गुरुओं के 
समीप रहकर उनकी सेवा सुश्रपा किया करता हैं, अथवा परम 
ब्रह्मचम शुद्ध आत्मा का स्वरूप जानने के लिये उसकी चर्चा किया 
करता है, उसका मनन अध्ययन ओर ध्यान किया करता है ऐसा 
पुरुष परलोक में जाकर परम शीलवान्‌ होता है | 
आगे-सर्व प्रिय होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च बद ग्रभो ! में । 
भवेन्मनुष्य: सकलग्रिय/ की ॥ 
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अथ -हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि क्रिस 
किस पुण्य कार्यके करनेसे यह जीव इस संसारमें सग्रिय होता है ! 

उत्त--स्नेहो मिथो येन कृतोउलुरागः 

* सद्धूमंदेवादिशुरों क्षमादों ॥ 
... निजात्मनिदा च परप्रशंसा । 
से एवं भव्यः सकलगप्रियश्च ॥१६७॥ 

अथ ---जो पुरुष धर्मात्मा भाइयों में प्रेम धारण करता है, 
धर्म में अनुराग रखता है, भमवान्‌ अरहंत देव में वा वीतराग 
निम्रंथ युरु में अनुराग रखकर उनकी भक्ति करता है, उत्तम क्षमा 
आदि दश प्रकार के धर्ममें अनुराग धारण करता है, धर्मात्मा 
जीवों की प्रशंसा किया करता है और अपनी निंदा किया करता 
है, ऐसा भव्य जीव इस संसारस्में सबको प्रिय लगने वाला होता है । 

भावाथ ---जो मनुष्य धर्म में प्रेम रखता है वही मलुप्य 
धर्मात्माओं में प्रेम रख सकता है | तथा जो धर्म में प्रेम रखता है 
वही पुरुष देव शाखत्र गुरु की भक्ति किया करता है उनवी पूजा 
किया करता है उनकी आराघना किया करता है । इस प्रकार 
जो पुरुष धर्मप्रिय होता है वही पुरुष अगले जन्म में जाकर 
सर्वेप्रिय बन जाता है | देखो [ धर्म में प्रेम रखने के कारण वा 
धर्म को पूर्ण रीति से पालन करने के कारण तीयकर परमदेव होते 
हैं और वे तीवैकर समस्त देवों को समस्त मनुष्योंकी ओर समस्त 
विर्यचों को व्रिय होते हैं | सामान्य केवली भी धर्म पालन करनेके 
कारण ही होते हैं और इसीलिये वे भी सर्वत्रिय ही होते हैं। 
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अतएव सर्वप्रिय बनने के लिये धर्मपर अनुराग रखना अत्यन्त 
आवश्यक है | ह 
आगे-धर घर मंगल गान होने का कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च बद प्रभो ! मे । 
गृहे गृहे मंगल गीतबाधमस |! 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्य कार्य के करने से घर घर मंगल गीत और वाद्य 
होते रहते हैं । 
उत्त--महोत्सवी येन जिनाचनादि । 
भक्‍त्या कृता तीथ करस्तुतिश्च ॥ 
दूरीकृतं दुःखचयं जनानां। 
सन्मंगरल स्पात्खठ तदूगृहादोी ॥१६८॥ 
अथ --जो पुरुष भक्तिपूर्वक भगवान्‌ जिनेन्द्र देव की पूजा 
किया करता है, रथोत्सव प्रतिष्ठोत्सव आदि उत्सव किया करता है 
भगवान्‌ तीयैंकर  परमदेव की स्तुति किया करता. 
है, ओर जो समस्त जीचों के दुःखों को दूर किया करता है, ऐसे 
पुरुष के घर सदा काल मंगल गीत हुआ करते हैं । 
भावाथ ---जो पुरुष पहले जन्म में बार २ धर्मोत्सव किया 
करता है, कमी रथयात्रा का उत्सव कराता है, कभी जिनालय 
बनवाकर उसका उत्सव कराता है, कमी जिनग्रतिमा बनवाकर 
उनकी प्रतिष्ठा का महा-उत्सव कराता है, कमी किसी जअतका 
उद्यापन कराता है ओर कमी किसी त्रत का उद्यापन कराकर 
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व मनाता है | इस प्रकार जो मनुष्य सदाकाल पधर्मोत्सव 
या करता है वह पुरुष परलोक में जाकर भी अनेक उत्सबोंका 
होता है | उसके घर प्रतिदिन उत्सव होता रहता है, प्ति- 
गीत मड्डल होते हैं ओर प्रतिदिन वाजे बजते हैं | कमी 
सब्र के गीत मड्डल होते हैं, कभी पोत्रोत्सव के होते हैं, कभी 
प्राप्ति के होते हैं, कमी किसी विजय पर होते हैं। यही समझ 
प्रत्येक जीवको सदाकाल धर्मोत्सव मनाते रहना चाहिये | 
आगे-मिष्ट वाणी प्राप्त होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रशश--कस्माद्धि पृण्यात्च बदेति वाणी | 
प्रिया भवेत्को किल्वज्जनानाय || 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
। पुण्यकाय के करनेसे इस मनुष्य को कोकिल के समान मिष्ट 
ह ग्राप्त होती है £ 
उत्त--सर स्वतीनां सतत सुसेवां | 
जिनेन्द्रभक्ति कृतवान्‌ सुगोत्या ॥ 
सम्यक प्रयत्न प्रियमापणार्थ । 
तेषां भवेत्की किलतुल्यवाणी ॥ १६६ ॥ 
५ अथ ---जो पुरुष सरस्वती देवीकी सदाकाल सेवा किया 
| है, जो मीठे मीठे गीत गाकर भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव की भक्ति 
था करता है और जो प्रियभाषण करने के लिये भरसक प्रयत्न 
था करता है उन पुरुषों की वाणी परलोक में जाकर कोकिलके 
गन पिष्ठ ओर प्रिय होती है। ह 
28 
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भाचाथ --ज्रा एरुष पहले ,जन्मम अनक प्रकार के : स्तोत्र : 


पढ़कर, अनेक प्रकार के गींत गांकर, अनेक प्रकार :क्ी गद्मपयमय' 
कविता वेनाकर वा अन्य किसी भी प्रकौर से भंगवन्‌, जिनेन्द्रदेवक़ी 
भक्ति करता है, अथवा जो भगवान, जिनेन्द्रदेवकी वाणी का पढठंन 
पाठन करता है, लिखकर. वा लिखाकर जिनालंग्रमं समपेणुं. करता 


है, वा चारों ग्रकारं कें संघको समपेण करता है, वा गुरुको भेंट . 


करता है, शात्रों को श्रेष्ठ बन्‍्चन में बांधकर रुव॒ता है भव्य, जीबोंके 


'ज्िए उन शाञत्रों के पठन पाठन की व्यवस्था कर. देता है, उनके - 


रखनेके स्थान व साधन बनवा देता है ओर इस प्रकार जो, सरखती 


माताकी सेवा किया कंसतां है तथा सदाकालं . प्रिय मिष्ठ भाषंश . 


केरंनेके लिए प्रयत्न किया कंस्ता हे ऐसे पुरुंपी को. परलोक में ,जाकर 
अत्यन्त मिष्ट खर ग्राप्त होता है, जिससे उसकी वाणी कोकिल के 


समान सबके लिये प्रिय ओर मिष्ठ मालूम होती है | यही समफकर ; 


भव्यजीबों को सदाकाल भगवान्‌ की भक्ति करते रहना चाहिये 
ओर सदाकाल जिशणुवाणी माता की सेवा करते रहना चाहिये | 
आगे-संतोष ओर शांति के लाभ का कारण वतलाते हैं | 
प्रशन--कस्माद्धि पुण्याच्च बद ग्रभो | स्थात | 
सन्तोपशान्तेश्व विशेषद्ञाभः  ॥ 


अथ --हे भगवन्‌ ! अब क्ृपाकर यह व्तलाइये कि किस 
किस पुण्यकार्यके करनेसे संतोष ओर शांतिका विशेष लाभ होता है ? . 


उत्त--निग्रथसाधोश्च जिनागमस्य | 
चित्ताक्षजेतुइ्च॒विशेषसेवा ॥ 
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कृता स्तुतयन खच-तस्य सर; । 
सन्तोपशास्तेश्व. विशेषलाभ। ॥ १७० ॥ 
अथ ---जो पुरुष वीतराग,निग्रेथ साधुओं की विशेष सेवा 
' करता है, जिनवाणी की विशेष ,सेव्रा करता है, इन्द्रिय ओर मनको 
जीतने वालों की विशेष सेवा करता है, अथवा जो देव शास्त्र गुरु 
की स्तुति करता रहता है ऐसे -पुरुष की सन्‍तोष ओर शांति विशेष 
लाभ हुआ करता है। 
भावाथ ---जो पुरुष सन्‍्तोष ओर शांति का खरूप समझते 
हैं, तथा जो आत्माके शुद्ध खरूप में ही यथा सन्‍्तोष और शांति 
समभते हैं, ऐसे ही. पुरुष यथार्थ सन्‍तोष ओर यथार्थ शांति को 
धारण करने वाले वीतर्राग निग्रेथ गुरुओं की से किया करते हैं 
उनकी स्तुति किया करते हैं उनका जैय्याबृत्य किया करते हैं, 
ओर उनकी थआआज्ञा का पालन किया करते हैं-। इसी प्रकार वे 
मनुष्य भगवान्‌ जिनेन्द्रदेव की भक्ति, स्तुति, पूजा आराधना किया 
करते हैं, जिनवाणी की सेवा क्रिया करते हैँ, जिनवाणी के पठन- 
पाठन का आखांदन किया करते हैं ओर सत्र प्रकार से जिनवाणी 
माता की सेवा ओर भक्ति किया करते हैं, ऐसे ही महापुरुप उस 
परमंसनन्‍्तोष ओर परमशांति का विशेष लाभ ग्राप्त किया करते 
देव, शांख्र, गुरुक समागंम ओर उनकी सेवा से. उनके आत्मा में 
परम शांति और परमसन्तोंष प्राप्त हो जाता .है | यही उनकी 
शांति और संन्‍्तोष का विशेष लाभ है। ह 
आगे-पापकार्योत्ति होने वाली घनकी बुद्धिका कारण बतलाते हैं 
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प्रशन--कस्माद्!ि पण्याद्च सदापि जन्तो-। 
व्‌ द्विभवेत्पापकृते धनादे! ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि कर 
पुण्यक्ाय से पाप में लगने वाले धन की बुद्धि होती है। 
उत्त--परोपकारः खल केंवर्ल ये-। 
मिथ्यात्रतं वा कुतपः क॒त॑ चेत ॥ 
स्यादेव तेपामपि तत्प्रभावाद | 
वृद्धि! सदा पापकृते घनादे! ॥ १७१ ॥ 
भक्त यथान्न ह्य दरे च यावत्‌ | 
तिष्ठेन्न तावत्तुदति क्षुघादिः ॥ 
पूर्वाजितं पापमपीह यावत | 
जन्तोन सत्कायकृतेपि शांतिः ॥ १७२ ॥ 
अथ ---जो पहले जन्ममें केवल परोपकार किया करते हैं, 
मिथ्या्रतोंका पालन करते हैं, मिथ्या तपश्चरण करते हैं ऐसे 
पुरुषों के उस मिथ्यातपश्चरण आदि के प्रभाव से अनेक पाप उत्पन्न 
करने के लिये धनादिक की बृद्धि होती है | जिस प्रकार जब तक 
भूख की बाघा नहीं. सताती तब तक भोजन किया हुआ अन्न 
पेटमें बना ही रहता है, उसी प्रकार जब तक जीवों के सत्कार्य 
शांति नहीं होती तब तक प्ररवेपार्जित पापकर्म बने ही रहते हैं । 
भावाथ ---उपकार दो प्रकार का होता है पहला उपकार 
अपने आत्मा का कल्याण करना ओर दूसरा उपकार अन्यजीवोके 
आत्मा का कल्याण करना है। जो जीव पहले अपने आत्माका 
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कल्याण कर लेते हैं वे ही जीव अन्य आत्माओं का कल्याण कर 
सकते हैं, जो जीव स्वयं अभच्य भक्षण करता है वह दूसरों के 
लिए अभक्ष त्याग करने का उपदेश नहीं दे सकता । यदि किसी 
प्रयोजन वश देता मी है तो उस उपदेश का - कोई: असर नहीं 
होता । गृहस्थोंकरे हजारों उपदेशों का जो असर होता है उससे 
कहीं अधिक असर मुनिराज के एक वाक्य का हो जाता हैं। इससे 
यह सिद्ध होता है कि सबसे पहले अपने आत्मा का कल्याण कर 
लेना चाहिये । अपने आत्माका कल्याण हो जानेपर अन्य जीत्रों का 
कल्याण स्वये होने लगता है । अतरव जो पुरुष 
अपने आत्मा का कल्याण न करते हुए केवल 
दूसरों को उपदेश दिया , करते हैं. उनका वह 
उपदेश देना वा उपकार करना मिथ्या है। इसी प्रकार मिथ्या 
तपश्चरण करने से वा मिथ्या ब्रतों के पालन करने से आत्मा का 
कल्याण नहीं हो सकता | दिनभर उपवास करना और फिर रातमें 
भोजन करना पुण्य का कारण नहीं हो सकता । अतए॒व ऐसे 
तपश्चरण वा बतोंके पापाजुतंधी पुण्यका वंध होता है । जिस पुण्य 
के उदय से पापका बंध होता हो उसको पापानुवंधी पुण्य कहते 
हैं | ऊपर लिखे मिथ्या तपश्चरण वा मिथ्या त्रतोसि वा मिथ्या 
तपस्वियों को दान देने 'से परलोकमें जाकर धनकी प्राप्ति हो जाती 
है परंतु ऐसा घन पापकार्यों में ही लगताहै, किसी व्यसनमें लग़ता 
है वा किसी हिंसाके साधनमें लगता है | इस प्रकार उससे महा- 
पाप उन्पन्न होकर नरकादिक के दुःख ग्राप्त होते हैं | यहांपर इतना 
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ओर समम लेना चाहिएं कि मिथ्यात्रत आदिकोंके द्वारा जो पापा- 
सुबन्वी पुण्यमा बंध होता है उत्तका.उठद॒य जब- तक बना रहता है 
: तब तक उस धनके द्वारा होने वाले व्यसनादिकों से.उत्पन्न हुए पाप 

दयमें नहीं आते | जब- उस. पापानुवंधी. पुण्यका उदय 
समाप्त हो जाता है तब उन पार्णोक्रा उदय होता - है । पापी जीवोंके 
सुखी होने का यही कारण है। 

आगे देव भी दास होजाते हैं, इसका कारण बतलाते हैं । 

' प्रश्न--केस्माड्रि पण्याच्च नणां भवेयु; । 
संर्बषि देवा; सुजनाशथ दासा; ॥ 
'. अथ--हे भगवन्‌ ! अब क्ृपाकर वह वतलाइये कि किस 
किस पुणंयकाय के करने से देव भी दास होजाते हैं,.तथा सम्जन 
भी दास हो जाते | । 
..  उत्त--सुधामिका वां सुखिनश्च जीवा। । 
वन्तु भक्ताः सुगुरोजिनस्य ॥ 
 पुरेति भावश्च वश्रूव येपां | 

*. सवपि देवारच भवन्ति दासा; ॥ (७३ ॥ 

अथ ---इस संसार में समस्त जीव सुखी हों, समस्त जीव 
धार्मिक हों, समस्त जीव भगवान्‌ .जिनेन्द्रदेव के भर्क्त हों और 
समस्त जीव वीतराग निग्रथ गुरुओके ,भक्त, इस प्रकार के उत्तम 
भाव जिनके होते हैं वे जीव अगले जन्ममें जाकर उत्तम मनुष्य 
होते हैं | ओर देव लोग भी उनकी सेवा किया करते हैं । 

'भावाथ -- इस जीवके-जैसे परिणाम होते हैं वैसे ही शुभ 
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वा अशुभ कर्मोक्रों बंध हुआ करता है | जो जीव मोक्षमाग में 
लगा रहता है, वथा दूसरों मोक्षमा्गमें लगानेके लिए सदाकाल 
प्रयत्न किया करता है अयंबा संब जीव अपने अपने पाप कर्मोंका 


स्याग करदें ओर सत्र जीव अर्टिसामय पवित्र जैनधर्मका पालन - - 


करें, समस्त जीव सुखी हों इस प्रकार जो अपने . परिणामों को 
सदाकाल धर्मध्यान में लगाता रहता है वह जीव उस धर्म ध्यानके 
प्रभाव से स्वगमें उत्तमदेव होता है । वहां पर भी अनेक देव 
उसके दास होते हैं तथा वहां से आकर चक्रवर्ती आदि 
- उत्तमपद को धारण करने वाला मनुष्य होता है और उस 
समयमें अनेक देव उसकी सेवा करते हैं यही समझकर भव्य 
जीओंको सदाकाल अपने परिणाम शुभ वा धर्मध्यानरूप ही बनाये 
रखना चाहिए और सदाकाले मोक्ष मागमें लगे रहना चाहिए | 
आगे खर्च कंरनेपर भी धनकी वृद्धि होनेका कारण उदाहरण 
सहित दिखलाते हूँ | 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च बद प्रभो ! मे । 
धनस्य वृद्धिभवत्ति व्ययेडपि | 
अथ ---है मगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
'पुण्यंकार्यके करनेसे खर्च करने पर भी घनकी बृद्धि होती रहती है । 
_ उत्तर--सुपात्रदाने हि धनव्ययेन | 
वृद्धिधनादेशच भवत्न हानि; |। 
निष्कासनात्कपजलंस्य बुद्ध -- | 
यथान्यविद्याथिजनाय दानातु | १७४ ॥ 
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अथ्‌ --वीतराग निग्न॑थ मुनियोक्रीःआंहांरदान देने से वा 
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ओपषदधदान देनेसे, वसतिका बनवा देनेसे वा शास्त्रदान देनेसे- 
सदाकाल धनकी बृद्धि होती रहती है | सुपात्रोको दान देनेसे धनकी 
हानि कभी नहीं होती | जैसे कि कृएसे जल निकालने पर भी . 
जलकी कमी नहीं होती अथवा विद्यार्थियों को विद्या पढ़ाने से वा 
देने से बुद्धिमें किसी प्रकार की कमी नहीं होती किंतु विद्यादान 
से बुद्धिकी बद्धि होती है। ह 
भावाथ ---जिस प्रकार प्रतिदिन कूएसे पानी निकाला जाता 
है परन्तु कूएमें पानी उतना ही वना रहता है जितना निकलता 
है उतना ही आ जाता है । तथा जिस प्रकार विद्या दान देनेसे 
विद्याकी कमी नहीं होती किंतु विद्या ओर बुद्धि दोनोंकी बृद्धि होती 
रहती है उसी प्रकार सुपात्रों को दान देनेसे धनमें कभी कमी नहीं 
होती किंतु सुपात्र दान देनेसे जो पुण्यकी इद्धि होती है उससे 
धनकी वृद्धि ही होती रहती है यही समभकर सुपात्रों के लिए 
सदाकाल चारों प्रकारका दान देते रहना चाहिए। 
आगे-सर्त्र कीर्ति फैलनेका कारण बतलाते 
प्रशन--कस्माद्धि पृण्याच्च बद ग्रभी ! 
सर्वत्र कीतिभवरतीद नृणाम्र्‌ ॥ 
अथ --हे ग्रमो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस , 
पुण्य कार्यके करनेसे मनुष्यों की कीर्ति सर्वत्र फेलती है । 
उत्तर--मानापमानों भग्दरच येन | 
त्यक्तः कृतः सर्वहिताय यत्नः ॥ 


हैं। 
में । 
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तस्येत कीर्ति! शशिनो विशुद्धा । 
समस्तविश्वे प्रसरेत्रभेव ॥ १७४ ॥ 
अथ ---जो पुरुष संसारको बढ़ानेवाले अपने मान अपमान 
का सर्वथा ह्याग कर समस्त जीवोंके हितके लिये ग्रयत्ष करता 
रहता है उसकी चंद्रमा की प्रभाके समान निर्मल कीर्ति समस्त 
संसारमें फैल जाती है । 
 भाधाथ --जिस प्रकार चन्द्रमा की निर्मल चांदनी समस्त 
' संसारमें फैल जाती है ओर लोगोंको आनन्द देती हे उसीग्रकार जो 
पुरुष जन्म मरण रूप संसार को बढ़ाने वाले मान वा अपमान 
का स्वथा त्याग कर देता है, और समस्त जीवों के हित के लिये 
संदाकाल प्रयज्ञ करता रहता है| इसके सिवाय जो देवशाख् 
गुरुकी भक्ति करता है, उनकी पूजा स्तुति करता है वा उनके 
नुपम गुणोंका स्मरण किया करता है उस पुरुषक्ी निर्मल कीर्ति 
समस्त संसारमें फैल जाती है और सबको सुख देनेवाली होती है। 
आगे मनोज्ञ शरीर प्राप्त करने का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माद्ि पुण्या्व वपुमनोज्ञ । 
बंद प्रभो ! में रूमते मनुष्यः ॥ 
अथ--हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्यकायके करनेसे इस मलुप्यकों मनोहर शरीर की प्राप्ति 
होती है £ 
उत्त--य; शुद्धचिद्र पसुखस्य चचा । 
करोति चानन्दपदे प्रइृत्तिम ॥ 
29 
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स्वानन्दतृप्तस्य मुनेश्व सेवां । 
से दिव्यदेहं लभते मनुष्य; ॥ १७६ ॥ 
अथ---जो पुरुष चिदानन्दमय शुद्ध आत्मा के अनन्त सुख 
की चर्चा किया करता है, जो अपने आत्माके शुद्ध खरूप में वा 
उसके अनन्त सुखमें प्रच्नत्ति किया करता है और जो अपने शुद्ध 
श्त्मामें तृप्त रहनेवाले परम मुनियोंकी सेवा किया करता है वह 
मनुष्य परलोकमें दिव्य शरीरकों धारण करता है | । 
भावाथ ---जो मलुष्य उत्तम मुनियोकी सेवा किया करता 
है, वा धर्मध्यान घारण किया करता है. शुद्ध ध्यानमें भी लीन 
रहता है | अथवा जो घोर तपश्चरण करता है, दश “धर्मों का 
पालन करता है, गुप्ति समितियों का पालन करता हैं वा ओर भी पापों 
को नाश करने वाले कार्य किया करता है वह मलुष्य पंरलोक में 
जाकर दिव्य शरीर को धारण करनेवाला देव होता है ओर वहांसे 
आकर कामदेव वा कामदेव के समान मनोहर शरीर को धारण 
करनेवाला उत्तम मनुष्य होता है। 
आगे श्रेष्ठ मनुष्योमिं मी माननीय होने का कारण बतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पृण्याच्च जनाः ग्रभो ! ये । 
सन्मान्यतां श्रेष्ठजने5पि यान्ति ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस २ 
कार्यके करनेसे यह जीव श्रेष्ठ पुरुषोर्मे भी माननीय माना जाता है | 
_ उत्तर--पुराभवे सबंनुणां हिताय। 
कृतः प्रयत्नों विनयोपचार। ॥ 
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सतां यथायोग्य नतिक्रिया ये- 
स्‍्ते योग्यतां श्रेष्ठजनेषि यान्ति ॥ १७७ ॥ 
अथ ---जो जीव पहले जन्ममें समस्त जीवोंके हितके लिए 
प्रयत्न किया करते हैं अथवा जो पुरुष सज्जन पुरुषों का विनय: 
किया करते हैं, उनकी सेवा सुश्रपा किया करते हैं, वा यथायोग्य 
रीतिसे उनको नमस्कार किया करते हैं ऐसे पुरुष परलोकमें जाकर 
श्रेष्ठ मनुष्योंमें भी सर्वोत्तम योग्यता को धारण करते हैं | 
भावाथ ---योग्य काम करनेसे योग्यता प्राप्त होती है। जो 
जीव समस्त जीबोंके हितके लिए प्रयत्न करते हैं रहते हैं, दुःखी 
जीवोंका दुःख दूर करते हैं, रोगियोंकी सहायता करते हैं, भू्ोको 
अन्न जल देते हैं, वा सज्जनों की सेवा सुश्रपा किया करते हैं, 
उनकी वैयाबृत्य किया करते हैं, वा ऐसे ही ऐसे ओर भी उत्तम 
उत्तम धार्मिक काय किया करते हैं ऐसे मनुष्य परलोकमें जाकर 
अष्ठ पुरुषोंमें भी अत्यन्त योग्य वा सबके माननीय उत्तम मनुष्य 
होते हैं । 
आगे पापानुबन्धी पुण्यका कारण बतलते हैं । 
प्रश्न-कस्माड्रि कार्याच्र जनश्व लोके | 
पापानुवंध्य च करोति पृण्यम ॥ 
अथ -हे भमगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किसे कार्मके करनेसे यह मनुष्य पापानुवन्ची पुण्य उत्पन्न करता है। 
उत्तर--मन्दोदयात्कमण एवं जीव! । 
मिथ्याखयुक्तः च करोति पृण्यम्‌ ॥ 
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सुखस्य लेश भुवि दशयित्वा | 
.- आप्नोति जीच॑ अुचि पापमार्गं )] १७८ | 
अथ -पापकर्मोके मन्‍द उदय होने से यह जीव मिथ्यालके 
साथ पुण्यकाय करता है वह पुण्यकाय परलोकमं जाकर थोड़ासा 
. मुख दिखला देता है परंतु फिर इस जीवको पापमागमें ही धसीट 
ले जाता है। है 
भावाथ --जो जीव मिथ्यात्य के साथ थोड़ासा पुण्यकार्य 
करते हैं उनके पुण्यवन्ध तो थोड़ा होता है, परंतु मिथ्यालरके 
निमित्तसे पापकर्मोंका बंध अधिक होता है | ऐसे पुण्य को पापा- 
नुबंधी पुण्य कहते हैं। ऐसे पुण्यके उदयसे थोड़ासा सुख मिलता 
है परंतु उस छुखसे वा उस पुण्यके उदय से मिले हुए धंनादिकंके | 
द्वारा वह पापकर्म अधिक करने लगता है ओर फिर उस पापके 
फल नरकादिक के दुःख मोगता है | इसलिये इस जीव को सबसे 
पहले मिथ्यात्वका त्याग करना चाहिये | समस्त दुःखोंका मूल 
कारण यही है । ' 
आगे पुण्यानुबंधी पुएयका कारण वतलाते हैं । 
प्रश्न--कर्थ कदाय॑ भरुवि भव्यजीव३ | 
पुण्यानुबं ध्यं च करोति पृण्यम्‌ ॥ 
अथ -- है भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि यह. 
भव्यजीव कब ओर किस प्रकार पुण्यानुबंधी पुण्य ग्राप्त करता है । 
... उत्तर--मभंव्यों जनो दशनमोहनाशाद | 
यत्किचिदेवं हि शुर्भ करोति॥ 
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पुण्यानुवंध्यं कथित. तदेव | 
तद्योगतो याति शिव स योगी ॥ १७६ ॥ 
.._ अथ--जो भव्यजीव दरशनभोहनीय कर्म के नाश होनेसे 
जो कुछ भी पुण्यकाय करता है उसको पुण्यानुबंधी पुण्य कहते 
हैं, इस पुण्यानुबंधी पुण्यके निमित्त से यह योगी अनुक्रम से मोक्ष 
ग्राप्त कर लेता है। 
भावाथ ---इस संसारमें दशनमोहनीय कर्म ही समस्त पापोंका 
कारण है | जब यह दर्शनमोहनीय कर्म सर्वथा नष्ट हो जाता हे 
ओर निर्मल सम्यग्दशन प्रगट हो जाता है | तब यह जीव अपने 
आत्माके यथार्थ खरूप को जानने ओर देखने लगता है तथा साथमें 
आत्मासे मिन्न शरीरादिक पर पदार्थोका खरूप भी समझने लगता 
है। उन दोनोंका खरूप समझकर वह आत्माके शुद्ध खरूप को 
ग्रहण करने लगता है ओर आत्मा के शुद्ध खरूप से मिन्न राग द्वेप 
आदि समस्त विभाव परिणामों का त्याग देता हे, तथा घन- 
धानन्‍्य वा शरीरादिकसे भी ममत्वको त्याग देता है। ऐसी अवस्थामें 
उससे पापकार्य तो कमी बनता ही नेहीं है, वह जो कुछ करता 
है वह पुण्यकारय वा शुभकार्य ही होता है। ऐसे पुण्यकाय से जो 
पुण्यकर्मका बन्ध होता है.उसे पुण्याचुवन्धी पुण्य कहते हैं । ऐसे 
पुण्यकंर्मके निमित्तसे तीथेंकर, चक्रवर्ती , कामदेव, बलदेव आदि 
“उत्तम पदको घारण करनेवाली उत्तम मनुप्यपर्याय पाकर जैनेश्वरी 
दीक्षा लेता है ओर घोर तपश्चरण कर समस्त कर्मों का नाश कर 
मोक्ष प्राप्त कर लेता है। यही समझकर समस्त भव्यैजीबों को सबसे 
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पहले मोहनीयकर्मका नाश कर सम्यग्दरन ग्राप्त कर लेना चाहिये। . 
सम्यग्दशनके प्राप्त होने से अवश्य ही मोक्षकी ग्राप्ति हो जाती है। 
आगे परस्पर शांतिका कारण वतलाते हैं । 
प्रश्न--कस्माद्धि पुण्याच्च बंद प्रभो ! मे | 
मिथो जनानां भवतीह शांति ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
किस पुण्यकाय के करने से लोगों में परस्पर शांति बनी रहती है। 
उत्त--गरुरूपदेशासतपानत्स्ता । 
दक्षा सदा ये. स्वपरोपकारे ॥ 
तेपां जनानां शिववांच्छकाना- । 
मिहान्यलोके5पि मिथः गशांति। ॥ १८० ॥ 
अथ ---जो पुरुष वीतराग निर्भर गुरुओंके उपदेशरूपी 
अमृतके पीनेसे सदाकाल तृप्त रहते हैं और जो अपने आत्मा का 
कल्याण करने में तथा अन्यजीत्रों के कल्याण करने में सदाकाल 
चतुर रहते हैं ऐसे मोच्त की इच्छा करनेवाले जीवों को इस लोकमें 
सबके साथ शांति रहती है ओर परलोकमें भी सदाकाल शांति 
रहती है । 
भावाथ ---जो आत्मा के शांत खभावको सममते हैं, वे ही 
भव्यजीव सदाकाल शांत रहते हैं । ऐसे जीव पद्चपरमेष्टी की 
भक्ति किया करते हैं, सदाकाल उनकी पूजा किया करते हैं, 
आचार्य, उपाध्याय, साधुओंकी आज्ञा का पालन किया कठते हैं, 
उनके उपदेशसे अपने आत्माको तृप्त किया करते हैं, त्रत उपवास 
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वा ध्यान आदिके द्वारा अपने आत्मा का कल्याण किया करते हैं 
तथा अन्य भव्यजीवों को भी उसी श्त्मकल्याण के मार्गमें लगाते 
रहते हैं । ऐसे जीव इस लोक में भी शांति और निराकुलताके साथ 
व्यतीत करते हैं और परलोक में जाकर भी परमशांत श्रवस्था को 
ग्राप्त हो जाते हैं । 
आगे सर्वार्थसिद्धिमं उत्पन्न होनेका कारण बतलाते हैं। 
प्रश्न---कस्माद्धि पुण्यात्व बद प्रभो ! मे | 
सर्वाथ सिद्धि लमते . मलुष्यः ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ ! अब कंपाकर यह बतलाइये कि यह 
जीव किस किस पुण्यकार्यके करनेसे सर्वार्थसिद्धिमें उत्पन्न होता है ? 
उत्तर--धर्मानुरागुत्स्पदामिलापात्‌ । 
स्वस्तादिनः पंचगुरोः कृपाव्येः |॥ 
सेवाविशेषाच्छुमशुक्लयोगात्‌ । 
सर्वाथ सिद्धि लभते मनुष्य ॥ १८१ ॥ 
अथ --जो मनुष्य संदाकाल धर्मसे अनुराग रखता है, 
अपने आत्मा के शुद्ध खरूप के प्राप्त होनेकी अमिलापा रखता है, 
अपने आत्माके शुद्ध स्वरूपका अनुभव करते रहते हैं कृपाके 
सागर ऐसे पद्चपरमेष्टियों की विशेष सेवा किया करते हैं ओर 
धर्मध्यान तथा शुक्लध्यान को धारण किया करते हैं ऐसे जीव 
सर्वार्थसिद्धिमें जाकर उपनन होते हैं । 
भावार्थ--स्वर्ग में सर्वार्थसिद्धि सत्से ऊपर और सबसे 
उत्तम विमान है, वहांके देवोंका शरीर एक हाथका होता है ये 
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अहदमिन्‍्द्र कहलाते हैं, सत्र समान ऋद्धिको धारण करनेवाले .होते 
हैं। उनकी आयु तेतीस सागर की होती है | वे अपना विमान 
छोड़कर कहीं नहीं जाते | वहीँ पर बैठे ब्रेठे केबल जीव 
स्वकी चर्चा किया करते हैं ओर आयु प्रूण कर उत्तम 
मनुष्य होते हैं ओर तपश्चरण कर नियम से मोक्ष प्राप्त करते हैं। 
ऐसी इस सर्वार्थसिद्धिके देव घोर तपश्चण करनेसे होते हैं, उत्कृष्ट 
धर्मध्यान वा शुक्ल ध्यानसे उत्न्न होते हैं, वा पतश्च परमेष्ठी की 
विशेष सेवा करनेसे होते हैं, आत्माके शुद्धस्वरूप में लीन होने से 
होते हैं ओर उत्कृष्ट धर्म धारण करने से होते हैं । 
आगे तीयकर होनेका कारण बताते हैं । 
प्रश्न--कस्माड्रि पुण्याच्च बद ग्रभों ! मे । 
ः ग्रबध्यते तीथ करस्य पुण्यम ॥ 
अथ---हें भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाये कि किस २ 
पुण्यकायके करनेसे तीथेकर होने योग्य पुण्यकर्मका वन्ध होता है ! 
उत्त--संसारसिधो पतितान्‌ जनान्‌ हि । 
वोष्दत्य यत्नो झुवि ये; कृत्तसच ॥| 
शुद्ध सदा स्थापयितु' स्वधमें | 
तबध्यते तीथ करस्य पण्यम ॥ १८२ ॥ 
अर्थ---जो सम्यग्द्ी पुरुष संसाररूपी महासागरमें पड़े हुए 
जीवेंको उठाकर-अपने अत्माके शुद्ध स्वरूप में स्थापन करनेके 
लिए प्रयत्न करते रहते हैं ऐसे पुरुष तीथैकर होने योग्य पुण्य 
प्रकृति का वनन्‍्ध करते हैं । 
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[न कब: क>करपामक रे ३७७७ 0७-०3 ++>कन आओ सबन-जअ->कनननन-- 








भावाथ ---जो पुरुष शुद्ध सम्पद्टी होते हैं तथा सोलह 
कारण . भावनाओंका चिंतवन करते रहते हैं ओर जो समस्त जीवों 
के दुःखोंको दूर करनेकी तथा सबको मोक्ष ग्राप्त करा देनेकी 
भावना रखते हैं ऐसे जीवोंके तीर्थंकर प्रकृतिका बन्ध होता है | 
अपने सम्यग्दशनको निर्मल रखना, पद्च परमेष्ठियोंकी विनय करना 
शील ओर व्रतोंकों अतिचार रहित पालन करना, निरन्तर ज्ञानका 
अभ्यास करना, संसार से भयभीत रहना, शक्तिके अनुसार तप 
करना शक्तिके अनुसार दान देना, साधुओंकी सेवा करना, वैया- 
वृत्य करना, अरहंतदेवकी भक्ति करना, आचाय परसेष्टीकी भक्ति 
करना, उपाध्यायोंकी भक्ति करना, शाब्रकी भक्ति करना, छुद्द 
आवश्यकों को कमी न छोड़ना, धर्मकी ग्रभावता करना ओर 
धर्माव्माओंमें अनुराग रखना ये सोलह भावनाएं हैं | इनकां चिंतन 
करनेसे तीर्थंकर प्रकृति का वन्य होता है तथा उसके उदयसे समव- 
सरणकी विभूति प्राप्त होती है, आठ प्रातिहाय ओर चौंतीस झतिशय 
प्राप्त होते हैं ओर सब इन्द्र आकर उनकी सेवा करते हैं | यह 
सब विभूति केवलज्ञान उत्चन्न होने पर होती है ओर फिर वे अपनी 
पहले भवक्री भावनाक्रे अनुसार समस्त जीवोंको मोज्षमाग का 
उपदेश देते हैं ओर अनेक जीवोको मोक्षमागमें लगाकर उनका 
कल्याण करते हैं । | 

आगे आचाय इस अध्याय ,का उपसंहार के 

स्वगुद्धचिद्र पपदाभितेव । 
श्रीकुन्धुनाजा चरछरिणेति ॥ 


दो क 
ड््डः 


ह। 


30 
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शुभोपयोगस्य मयाक्षसौरूय-- 
दातुः स्वरूप: कथितोश्षश्ञान्त्ये ॥१८३॥ 
अथ --अपने आत्माके शुद्ध चैतन्य खरूपमें लीन रहने- 
वाले मुझ श्रेष्ठ आचार्य श्री कुन्थुसागरने इन्द्रिय और मनको शांत 
वा वश करने के लिये इन्द्रियोंको सुख देनेवाले शुभोपयोग का 
खरूप कहा है। ह 
भावाथ ---इस अध्यायमें शुभोपयोगका खरूप कहा है 
शुभोपयोगके फलसे इन्द्रियोंकोी छुख प्राप्त होता है वा ऐहिक 
सामग्री प्राप्त होती है। उस इन्द्रियसुख वा ऐहिकसामग्री से 
विक्त होनेंके लिये वा इन्द्रिय ओर मन को वशमें करनेके लिये 
इन्द्रियोंका विजय करनेके लिये इस अध्यायका निरूपण किया है। 


इति आचार्यश्रीकुन्थुसागर विरचिते भावत्रय 
फलग्रदर्शिनामके ग्रंथे शुभीषयोगफल 
चर्णनो नाम ह्वितीयोउध्याय। । 


इस प्रकार आचाये श्री कुन्युसागर विरचित भावत्रयफल 
ग्रदर्शी नामके ग्रंथ की “धर्मरक्ञ” पं. लालाराम 
शा्त्री कृत हिंदी भाषा टीकामें शुभोपयोग 
के फलको वर्णन करनेवाला यह 
दूसरा अव्याय समाप्त 
हुआ | 
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जनन-नीनन 


शुद्धोपयोग का वर्णन 
आगे शुद्धस्वरूप का निरूपण करते हैं । 


निह्वन्दं निर्मेदं सिद्ध शान्तं नत्वा शिवप्रदस | 
शुद्घोपयोगरूपं हि वक्ष्ये शुद्धात्मसिद्धये ॥ १८४ ॥ 
यहिना जन्तुनो जन्म न्रवीति दुःखदं वृथा | 
चिदानन्दालयस्येवं स्वामी श्रीकुन्थुसागरः ॥ १८४ ॥ 


अथ ---जो सिद्ध भगवान्‌ समस्त संकल्प-विकल्पोंसे रहित 
हैं, मद-रहित हैं, अत्यन्त शांत हैं ओर मोक्षको देनेवाले हैं ऐसे 
सिद्धपरमेष्टीको नमस्कार करके में चिदानन्दमय अपने शुद्ध आत्माका 
खामी आचांय श्रीकुन्थुसागर आत्माकी शुद्धता प्राप्त करनेके लिये 
शुद्रोपपोगका स्वरूप निरूपण करता हूं । क्योंकि उसके विना 
जीवबोंका जन्म दुःख देनेवाला ओर व्यर्थ समझा जाता है । 

भावाथ ---आत्माका शुद्धोपयोग साक्षात्‌ मोज्षका कारण है । 
यही कारण है कि शुद्धोपयोगके बिना इस जीव का जन्म लेना 
और विशेष कर मनुष्यपर्यायका धारण करना व्यर्थ ओर दुःखदायी 
कहलाता है। ऐसे शुद्धोपपोगका स्वरूप इस अध्याय में निरूपण 
क्या जाता है | 
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आगे अनुभूतिके स्वामी होने का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्साड्रि पुण्याच्च बद प्रभो ! ना। 
स्वात्मानुभूतेश्च पतिः प्रिय; स्यातू ॥ 
अथ--हे प्रभो ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किसकिस 
पुण्यकार्यके करनेसे यह जीव अपने शुद्ध आत्माकी अनुमूति का 
स्त्रामी वा प्रिय होजाता है | | 
उत्त--स्थानन्दतुष्ट र्य झने; प्रशंसा । 
' कृता क्षमादा निजरतक्वचर्चा ॥ 
शिवग्रदा येन निजात्मशुद्धि; | 
स्वात्मानुभूतेः स पत्तिः प्रिय: स्थात्‌ ॥१८४॥ 
अथ ---जो जीव अपने आत्माके शुद्ध स्वरूपमें संतुष्ट रहने-. 
वाले मुनियोंकी प्रशंसा किया करता है, जो उत्तमक्माको प्राप्त 
करानेवाली अपने आत्माके शुद्धस्थरूपकी चर्चा किया करता है 
जो मोक्ष देनेवाली अपने आत्माकी शुद्धि किया करता है ऐसा 
पुरुष अपने शुद्ध आत्मा की अनुभूति का ब्रियपतिं होता है । 
भावार्थ ---जो मनुष्य शुद्धात्मानुभूतिका स्वरूप समभता है 
और उसकी महिमा को जानता है, वही मनुष्य शुद्धात्मा में लीन 
रनेवाले मुनियोंकी प्रशंसा किया करता है, उनकी स्तुति किया 
करता है, उनकी वैयाबृत्य किया करता है ओर उनकी सेवा 
भक्ति किया करता है। इसी प्रकार वही मनुप्प अपने आत्माके 
शुद्ध स्वरूप की चर्चा किया करता है, उनके गुणोंको जाननेका 
प्रयज्ञ किया करता है अपने आत्मा को शुद्ध ऋरनेका वा कर्मोक्े 


भावत्रयफलप्रदर्शी २३७ 


नाश करनेका प्रयक्ञष किया करता है ओर इस प्रकार मोक्ष ग्राप्त 
होनेका प्रयत्ञ किया करता है ऐसा ही पुरुष अपने आत्मा की 
शुद्धानुभूति का खामी होता है । 
आगे मन वचन कायकी सरलताका कारण बतलाते हैं । 
. प्रश्न--त्वीति यस्मान्मनसा यथा या । 
करोति वा चिन्तयतीह कस्मात्‌ ॥ 
अथ --यह मनुष्य जैसा मनसे चिंतवन करता है वैसा ही 
कहता है और वैसा ही करता है इसका क्या कारण है ? 
उत्त--द्रष्टु। प्रवोष्दु। स्वपरात्पनों वा । 
हेपस्य रागस्य विनाशकतु४ ॥ 
संग; कृतो येन निजात्मनों हि। 
प्र याद यथा को सुकृति स छुर्यात्‌ ॥ १८७॥ 
अथ्‌ ---जो पुरुष अपने आत्माके शुद्ध स्वरूपको देखता है 
वा जानता है और जिससे रागढ्वेष दोनों को नष्ट कर दिया है ऐसे 
- महापुरुषों की जो संगति करता है अथवा जो अपने शुद्ध आत्मा में 
लीन रहता है, ऐसा पुरुष जो मनमें चिंतवत करता है वही 
कहता है ओर जो कहता है वही करता है । हे 
भावाथ्थ---जिसका मन, वचन, काय सरल होता है, वा 
_ जिसके हृदयमें किसी प्रकारकी मायाचारी नहीं होती, किसी प्रकार 
का लोभ नहीं होता, किसी प्रकारका क्रोघ नहीं होता ओर किसी 
प्रकारका मान नहीं होता, वही पुरुष जो चिंतवन करता है बही 
कहता है तथा वही करता हैं। परंतु मत, बचने, कायका - सरल 
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लका:आदारातालयासल 


होना अत्यन्त कठिन है, जो मनुप्य शुद्ध आत्माका खरूप सममता 
है ओर इसीलिये उसमें लीन रहता है, अथवा जो शुद्ध आत्मामें 
लीन रहनेबालोंकी संगति करता है. उनकी सेवा भक्ति करता है 
ऐसे पुरुषका ही मन, वचन, काय सरल रहता है। 
आगे मनःपर्यय ज्ञान का कारण वतलाते हैं | 
प्रश्न--कस्माड्ि पुण्याच्च बद प्रभो | स्था- 
ज्जीवों मनःपर्ययवोधधारी ॥ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब' कृपाकर यह वतलाइये कि किस 
पुण्यकाथके करने से इस जीव को मनःपर्ययज्ञान उत्पन्न होता है। 
उत्त--ध्यानं च धर्म्ण सुतपः प्र बत । 
यो वा चिंदानन्दरसेन तृप्तः ॥ 
रत्त्रयी वा समशान्तिमूतिः । 
स॒स्यथान्मनःपर्ययवाधधारा ॥ १८८ ॥ 
अथ ---जो मुनि घर्मव्यानका चिंतवन करते हैं, श्रष्ट तप- 
श्वरण करते हैं अथवा शुद्ध .चिदानन्दके विज्ञानमय रसमें लीन 
रहते हैं, जी खत्रयको धारण करते हैं ओर समता तथा शांतिकी 
परम मूर्ति हैं ऐसे परम मुनिर्योके मनःपर्यय ज्ञान उत्पन्न होता है | 
भावाथ --जो ज्ञान दूसरेके मनमें विचार किए हुए पदार्थों 
को प्रत्यक्ष जान ले उसको मनःपर्ययज्ञांन कहते हैं | यह मनःपर्येय , 
ज्ञान निर्मल सम्पग्दशन, सम्पल्ज्ञान और निर्मल सम्पकचारित्रको 
धारण करनेवाले परम मुनिर्यों के ही होता है। विपुलमति 
मनःपर्गययक्रों धारण करनेवाले उसी भवसे मोक्ष को जाते हैं तथा 
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ऋजुमति मनःपर्यय को धारण करने वाले उस भवसे भी जाते हैं 
ओर कमी कमी एक दो भव घारण करके भी मोक्ष जाते हैं। 
जो मुनि घोर तपश्चरण करते हैं और ध्यान में लीन रहते हैं 
आत्माके शुद्ध स्वभाव में लीन रहते हैं अथवा परम शांति और परम 
समताको धारण करते हैं ऐसे मुनियोंक्रे मनःपर्ययज्ञान होता है। 
आगे केवलज्ञान होने का कारण बतलाते हैं | 
प्रश्ष--कस्माद्धि हेतोश्च बद प्रभो ! में । 
जीवो भवेत्केवलबीधधारी ॥ 
.._ अथे-हे देव | अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह जीव 
किस किस कार्यके करने से केवलज्ञान प्राप्त करता है ? 
उत्त--्म्वोधचारित्रमये स्व॒रूपे | 
तिष्ठेन्निजानन्दपदे पचित्रे ॥ 
ज्ञातापि दृष्टाखिलवस्तुनो यः | 
स स्यात्कृती केवलबोधधारी ॥ १८६ ॥ 
.. अथ --जो सम्यस्दी भव्य सुनि परम पवित्र रलत्रवस्वरूप 
आत्मार्में सदा लीन रहते हैं वा अपने आत्मा के शुद्धस्वभावमें लीन 
रहते हैं तथा जो समस्त पदार्थेकि ज्ञाता इश हैं ऐसे परमोत्कृषट 
मुनि अवश्य ही केवलज्ञान प्राप्त करते हैं | ह 
भावार्थ--केवलज्ञान की ग्राप्तिके लिए शुक्लध्यान कारण 
है | बिना शुक्लध्यानके केवलज्ञान कभी नहीं होता । इसका भी 
कारण यह है कि मोहनीय कमेके नष्ट होनेपर तथा ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण और अन्तरायकर्मके नष्ट होने पर केवलज्ञान होता है 
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तथा ये सव कम शुक्लध्यान से ही नष्ट होते -हैं। बिना 
शुक्लव्यानके धातिया कम कमी नष्ट नहीं होते हैं। ऐसा 
यह शुक्लध्यान शअणी चढ़नेंके अनन्तर होता है | श्रेणी 
चढ़ने में वे मुनि ध्यानस्थ ही होते हैं ओर शुद्ध आत्मा का ध्यान 


० 


करते हैं, शुद्ध आत्मा में लीन रहते हैं, अपने आत्मा को अन्य 
समस्त पदार्थोंका ज्ञाता दृश् मानते हुए सबसे भिन्न मानते हैं। 
ध्यान में वे केवल आत्मामय रहते हैं अथवा रतनत्रयमय शुद्धात्म 
स्वरूप रहते हैं | ऐसे मुनि अपने शुक्लध्यानरूपी महाअग्निके 
द्वारा कर्मोको नाश करते जाते हैं ओर गुणस्थानों को पार करते 
जाते हैं । इस प्रकार वे वारहवें गुणस्थानके अन्तमें घातियाकर्मोको 
नाशकर केवलज्ञान प्राप्त कर लेते हैं | आयु पूर्ण होने पर वे 
अथातियाकर्मों को नाश कर डालते हैं और मोक्ष ग्राप्त कर लेते हैं । 
“आगे आत्माके शुद्धस्वरूपमें अनुराग होनेका कारण वतलाते हैं। 
प्रशन--कस्मसाड्ि हेतोइच वद प्रभो ! से । 
प्रीति; पविश्ने स्वपदे भवेद्धि ॥ 
अर्थ--ह भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह बतलाइये कि किस 
किस कारणसे आत्माके पवित्र शुद्धस्वरूपमें अनुराग उत्पन्न होता हैं! 
उत्त--धृ्वृत्तमोहक्षाय संभवा या | ह 
स्वानन्दतुष्टे सुग्रुरो प्रतीतिः । 
श्रद्धा भ्वधर्में भवतीह पश्चात्‌ । 
स्वानन्द्साम्राज्यपदे प्रवेश। || १६० ॥ 
अर्था--दर्शनमोहनीय वा चारित्र मोहनीय कर्मका क्षय 
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च्ञयोपशम होनेपर सबसे पहले अपने शुद्ध आत्मामें संतुष्ट रहनेवाले 
वीतराग निग्नेथ गुरुओंमें विश्वास होता है अथवा भगवान्‌ 
जिनेन्द्रदेबके कहे हुए अहिंसामय जैनधर्ममें श्रद्धा उत्पन्न होती 
है | तदनन्तर वह जीब चिदानन्दमय आत्माके शुद्ध खख्पमें 
अनुराग कर उसमें प्रवेश करने लगता है । 
भावाथ --- दर्शनमोहनीय कर्मके उपशम होनेसे वा क्षयोप- 
शम होनेसे अथवा क्षय होनेसे देव शात््र गुरुमें श्रद्धा उत्पन्न होती 
है | भगवान्‌ जिनेंद्रदेवके कहे हुए स्॒त तक्तोंगें वा छुह्टों दव्योयें 
श्रद्धा उत्पन्न होती है भोक्षमागमें श्रद्धा उत्पन्न होती है ओर 
ह्यागधर्ममें श्रद्धा उत्पन्न होती है | तदनन्तर वह आत्माके यथार्थ 
खख्पको समझने लगता है तथा उसके शुद्ध खरूपको उपादेय 
वा ग्रहण करने योग्य समझता हुआ उससे मिन्न शरीर, परिग्रह, 
कुटुंच, धन आदि समस्त पदार्थों को अपने आत्मासे सर्वथा मित्र 
ओर इसीलिए ह्याग करने योग्य हेय समझ लेता है | तदनन्तर 
चारित्र मोहनीय कर्म के क्षयोपशमादिक होने पर हेय पदार्थों का 
त्याग कर देता है ओर उपादेय खरूप अपने शुद्ध आत्माको ग्रहण 
करने लगता है वा उसमें प्रवेश करने लगता हैं। वस यहांसे .ही 
उसका सम्यक्‌चारित्र प्रारम्भ होता है ओर वह धीरे २ पूर्ण चारित्र 
को घारण करता हुआ केवलज्ञान ओर मोक्ष प्राप्त कर लेता है | 
आगे खभावसे ही शुद्ध आत्मामें लीन होनेका कारण बतलाते हैं | 
प्रशन--कृष्य प्रसादाद बंद प्रकझ्षा [ मे | 


स्वात्मा स्व॒सावा त्वपदे अतिष्ठेत ॥ 
57 
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अथ --हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह वतलाइये कि यह 
जीव किसके ग्रसादसे खभावसे ही अपने आत्मामें लीन रहता है। 
उत्त--निजान्यवेदी च दयाद्र चित्तो । 
यः पूर्वती वा सुसमाधिनिष्ठः ॥ 
चारित्रमोहादिविशेषनाशात्‌ । 
स्वात्मा स्वभात्रात्स्यपदे प्रतिष्ठेत ॥ १६१ ॥ 
थ्‌ --जो आत्मा अपने आत्माके खरूपको जानतां हें, 
अन्य जीवोंके खरूपको वा पुद्बलादिक अन्य समस्त पदार्थोके 
खरूपको जानता है, जिसका हृदय सदाकाल दयासे परिप्ण रहता 
है ओर जो पहले ही जन्मसे समाधि वा ध्यानमें लीन रहता है 
ऐसा आत्मा चारित्र मोहनीय आदि कर्मोक्रे विशेष नाश होनेसे 
खभावसे ही अपने आत्माके शुद्धलरूपमें लीन हो जाता है । 

' भावाथ --इस आत्मा को अपने ही आत्माके शुद्धखरूप'में 
लीन - होनेके लिये सम्यग्दशन की आवश्यकता हे | विना 
सम्यग्द्शन के न तो सम्यग्झ्ञान होता हैं, न आत्माका यथार्थ 
खरूप. जाना जाता है ओर न अन्य पदार्थों का यथार्थखरूप 
जाना जाता है। बिना सम्यग्दरन के जीवों की दया का पालन 
भी नहीं होता और न समाधिमरण वा शुभव्यान होता है। 
जब॒ सम्यग्दशनपूर्वक्त ये ऊपर लिखे हुए सत्र साधन 
मिल जाते हैं ओर उस समय चारित्र मोहनीय कर्म का विशेष 
च्य हो जाता है तव यह आत्मा खभावसे ही अपने आत्मा 
में लीन हो जाता है| यह मोहनीयकर्म ही आत्मा को अपने 
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खभावमें स्थिर नहीं होने देता, जब दशनमोहनीय ओर चारित्र- 
मोहनीय दोनों प्रक्ाारका मोहनीय कर्म नष्ट हो जाता है तव यह 
आत्मा, अपने आप अपने आत्मामें स्थिर होकर आत्माके यथार्थ 
खमावको प्राप्त कर लेता है ओर फिर शीघ्र ही कर्मों को नष्ट कर 
मोक्ष प्राप्त कर लेता है। 
आगे शुद्धाशुद्ध निश्चसे सप्त तल्वोंका निरूपण करते हुए 
' अपने शुद्ध आत्मा को समस्त तच्तवोंसे मिन्न दिखलाते हैं | 
चिन्मात्रमूर्ति; परमार्थव्ष्य्या | 
रागादिकर्ता व्यवहारच्ष्टया ॥ 
ज्ञात्वेति पूर्वोक्तचिदात्मचिह्न । 
चिस्मात्रसू तिर्भवतान्ममात्मा ॥ १९२ ॥* 
अथ---यदि शुद्धनिश्चयसे देखा जाय तो यह आत्मा 
अत्यन्त शुद्ध- चतन्यखरूप है, यदि व्यवहारद्थ्टि से देखा जाय तो 
: राग-द्वेष आदि विभाव परिणामोंका कर्ता है। इस प्रकार शुद्ध 
निश्चयनयसे तथा अशुद्ध निश्चयनय से चेतन्यखरूप आत्माके चिह्द 
बतलाये हैं इनको जानकर मेरा यह आत्मा शुद्ध चेतन्यखरूप 
बना रहे । 
भावाथ ---यह आत्मा अनादिकालसे कर्मोके आवीन होकर 
अनेक प्रकारके शरीर धारण करता है| कर्मके परवश होकर ही 
नरकमें जाता है, खगमें जाता है, तियंच होता है. वा मनुष्य 
होता है। कर्मेक्ते आवीन होकर ही यह चारों गतियोंमें परिभ्रमण 
क्या करता है। वहां पर यह अपने शरीर के दाग कुछ 
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न कुछ क्रियाये करता ही रहता है| कमी घट बनाता है, कभी 
वल्न बनाता है, कमी भोजन बनाता है, कमी यात्रा करता है, . 
कमी किसी को मारता है, कभी बोस ढोता है, वा अन्य अनेक 
कार्य किया करता है। यद्यपि ये सब क्रियायें शरीरके द्वारा होती 
हैं तथापि इनका करनेवाला जीव ही माना जाता है ओर व्यव- 
हारइश्टिसे माना जाता है। इसलिए व्यवहारबदृष्टिसे यह जीव - 
घट पट आदि का कर्ता कहा जाता है। यदि अशुद्ध निश्चय 
नय से देखा जाय-तो ये सत्र क्रियायें शरीर से होती हैं, आत्मा तो 
केवल राग, द्वेष, इच्छा, वा क्रोध, मान, माया, लोभ, आदि 
विकारोंका करनेवाला है, आत्मामें इन विकारोंक्रे होनेसे ही ये घट 
पटादिंक पदार्थ बनाये जाते हैं | इसलिए अशुद्धनिश्चयनयसे 
यह रागादिक विकारोंका कर्ता है | तथा यदि शुद्धनिश्चय से 
देखा जाय तो यह आत्मा शुद्धखरूप है ओर इसीलिए वह 
शुद्धभावोंका कर्ता है ।'शुद्धनिश्चयनयसे यह जीव अशुद्ध' 
-भावोंका कर्ता नहीं है। जिस प्रकार इस जीवको शुद्ध अशुद्ध वा 
व्यवह्यारद्ष्टिति कर्ता बतलाया है उसी अ्रकार इन्हीं तीनों 
नयोंसे भोक्ता समझ लेना चाहिये | इसी प्रकार यह जीव व्यव- 
हारृष्टसि श्वासोच्छासादिक दश प्राणोंसे जीवित रहता है, ' 
निश्चयनय से शुद्धचैतन्यखरूप प्राणोंसे जीवित रहता है। 
व्यवहारटष्टिसे चन्तुदशन अचक्षुदेशन वा अवधिदशन को घारण 
करता है तथा मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अ्रवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, कुमति, 
कुश्नत और कुअवधिको धारण करता है और निश्चयनयसे केवल 
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' दर्शन और केवलज्ञानकों धारण करता है | व्यवहारद्श्टिसे संसारी 
है, निश्चयदृष्टि से सिद्धोंक्िे समान है। इस प्रकार मित्र मित्र नयोंसे 
जीव अनेक प्रकार का सिद्ध होता है। इन सत्र को समझकर 
अपने आत्मा को शुद्ध वनाने का प्रयत्न करना चाहिये | क्‍यों कि 
आत्मा के शुद्ध होने पर ही संसार की समस्त व्याधियां ओर चारों 
गतियोंका परिभ्रमण मिटता है | जब्र आत्मा शुद्ध हो जाता है 
तब इस आत्मा के समस्त विकार नष्ट होजते हैं ओर यह आत्मा 
शुद्ध चिदानंदमय वा परब्रह्मस्वरूप अवस्थाको प्राप्त होजाता है 
ओर फिर वह कभी भी इस संसार में नहीं आता अर्थाव्‌ फिर कभी 
भी शरीर घारण नहीं करता । फिर तो अनंतानंत कालतक अनंत 
सुख मय वना रहता है। मेरा भी यह आत्मा ऐसे ही चिदानन्दमय 
अवस्था को प्राप्त हो ऐसी में सदाकाल भावना रखता हूं | 
आगे अजीब पदार्थों को बतलाते हुए उन सबसे अपने शुद्ध 
आत्मा की मिन्नता दिखलाते हैं | 
धर्मो>प्यधर्मो 5स्ति नभश्व कालो । 
हजीवरूपी भ्रुवि पुदूगढोउपि ॥ 
नाजीवरूपो डपि कंदा सवामि | 
चिस्मरात्रमूतिं: खल किन्तु शुद्ध: ॥ १६३ ॥ 
अर्थ--धर्म, अधर्य, आकाश, काल और पुदूगल ये सत्र _ 
अजीब पदार्थ हैं, यह मेरा आत्मा कमी भी अजीवरूप न हो किंतु 
सदाकाल शुद्ध चेतन्यखरूप बना रहे, ऐसी में भावना करता-हूं। 


त्रोकाक्ाशह 


| चु ४८ चर हि. ्क जो 
भावाथ --आकाश अनंत है इसके मध्यभागमें लोकाक्ाशह 
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जो घनवात घनोदघिवात और तनुवातके आधार है। इस - लोका- . 
काश में सर्वत्र व्वाप्त होकर घर्मद्व्य और अधर्मद्रव्य भरे हुए हैं, 
जितने लोकाकाश के प्रदेश हैं उतने कालाणु हैं | अनंतानंत जीव 
हैं और उनसे भी अनंतानंत पुद्ठल हैं | इनमेंसे जीव और पुद्ठल 
ये दो पदार्थ क्रियावान हैं अर्थात्‌ इनमें चलने की शक्ति है। 
जीव में तो चलने की शक्ति ग्रत्यक्त दिखाई देती है तथा पुद्टलमें भी 
वायु विजली आदि में दिखाई देती है। जीवोंमें जैसे बृक्तादिक नहीं 
चलते उसी प्रकार पुद्ठलोंमें भारी पुद्ल नहीं चलते। वे ही 
पदार्थ हलके होनेपर चलने लगते हैं जैसे लकड़ी नहीं चलती 
परंतुं जल जानेपर उसके बहुतसे परमाणु उंड़कर चले जाते हैं, जिनमें 
रूप,रस,गंघ,स्पर हो उनको पुद्ठल कहते हैं । प्रृथ्वी, जल, अग्नि, 
वायु, शब्द, आदि सब पुद्ठल हैं इनमें मूक्ष्म वा स्थूलरीतिसे रूपा- 
दिक चारों गुण पाये जाते हैं । जैसे वायुमें रूप दिखाई नहीं देता परंतु 
जब दो प्रकार की वायु मिलाकर पानी बना लेते हैं तब उसमें रूप 
दिखाई देने लगता है | यदि वायुमें रूप नहीं होता तो पानी में कहां से 
'आता इससे सांवित होता है कि वायु में मी रूप है । इसी प्रकार 
सबमें समझना चाहिये | इन जीव पुद्ठलों को जो गमन करने में 
सहायता देता है उसको पधर्मद्रव्य'कहते हैं | जो ठहरने में सहा- 
यता देता है उसको अधर्मद्रव्य कहते हैं | जो इन समस्त पदा- 
थॉको ठहरने के लिये स्थान देता है उसको आकाश कहते हैं। 
तथां जो इन समस्त पदार्थों की अवस्था को बदलता रहता है उस 
को काल द्रव्य कहते हैं | इस प्रकार घर्म, अथर्म आकाश काल . 
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ओर पुद्गल ये पांचों तत्व अजीवतत्व कहलाते हैं | आत्द्रव्य 
इन सबसे सर्वथा मित्र है आत्मा चैतन्य स्वरूप है ज्ञान दशन मय 
है ओर ये पांचों तत्व चैतन्यस्वरूप से सर्वथा भिन्न वा रहित हैं 
तथा ज्ञानदशनसे सर्वथा मिन्न वा रहित हैं'। आत्मा ज्ञाता द्रष्टा 
है तथा ये पांचों तत्व ज्ेय और दृश्य हैं | इसलिये मेरा आत्मा 
अजीव तत्वरूप कभी नहीं हो सकता | मेरा आत्मा शुद्ध चैतन्य 
स्वरूप है, समस्त पदार्थों का ज्ञाता द्रष्टा है, र्त्रयस्वरूप है, 
उत्तम क्षमा आदि दश धर्मस्वरूप है, पूर्ण चारित्र स्वरूप हे, 
ओर कर्मों से रहित अत्यन्त शुद्ध स्वरूप है । ऐसा मेरा आत्मा 
सदाकाल ऐसा ही बना रहे और अनन्तकाल तक के लिये अनंत 
सुख मय हो जाय ऐसी मैं भावना करता हूं । ह 
आगे आस्तव तत्व का निरूपण करते हुए अपने आत्माको 
उससे सर्वथा मिन्न बतलाते हैं। 
अशुद्धजीवस्य च पुदूगलस्य | 
समागमादासवतंनक्तजन्म ॥| 
नाशुद्धजीवो 5स्मि न पुद्गलो उस्मि | 
मिन्नस्ततश्वासवतत्वतो 5हम्‌ ॥ १९४ ॥ 
अथ --अशुद्ध जीव ओर अशुद्ध पुदूगल के मिलनेसे आस्रव 
तत्व उत्पन्न होता है। मेरा यह आत्मा न तो अशुद्धजीवस्वरूप 
है और न अशुद्धपुदूगल स्वरूप है | इसीलिये मेरा यह आत्मा 
आखब तत्व से सर्वथा मित्र है । 
भाषाथ --कर्मोंके आने को आखव कहते हैं अबवा जिन 
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कारणोंसे कंर्म आते हैं ऐसे मनवचनकाय की क्रियारूप योगों को 
भी आखब कहते हैं । अथवा मिथ्यादशन, अविरत, प्रमाद, योग 
आदि बन्धके कारणोंको मी आख्रव कहते हैं | यह आखब अशुद्ध 
जीव और अशुद्ध पुद्नलों से उत्पन्न होता है | इसका मी, कारंण 
यह है कि जब इस अशुद्ध जीवके परिणाम राग द्वेषरूप होते हैं 
तब उन रागद्वेषकें निमित्तसे कार्मण वर्गणाएं कर्मरूप परिणत 
होकर आत्माके साथ मिल जाती हैं। उन कार्मणा वगणाओंका | 
आत्माके साथ मिल जाना तो बन्ध है और कर्मरूप परिणत 
होना आखस्रव है| रागद्रेष रूप परिणाम योगोंकी क्रियाओंसे ही 
होते हैं | इसलिए योग भी आख़व कहलाते हैं | अथवा राग द्वेप 
रूप परिणाम भी भावास्तरव कहलाते हैं | परन्तु यह सब आखब हैं 
पौद्डलिकरूप क्‍योंकि राग द्वेष भी कर्मों के उंदय से 
होते हैं. इसलिए वें भी पौद्डलिक हैं।मन बचन कायकी 
क्रिया पुद्डलरूप मन, वचन, कायसे ही होती है। इसलिए 
वह भी पौद्गलिक ही है तथा कार्मण वगेणाओंका कर्मरूप परिणत 
होना पौद्गलिक है ही । इस प्रकार आख्व तत्त्व पौदूगलिक है और 
अशुद्ध जीवमें होता है क्योंकि अशुद्ध जीवमें ही राग द्वेष उत्पन्न 
हो सकते हैं | शुद्ध जीवमें रागद्वेष कभी उत्पन्न नहीं हो सकते । 
इसलिए आश्चव तत्त्त अशुद्ध जीव और अशुद्ध पुदूगलसे ही उत्पन्न 
होता है | परंतु मेरा यह हाद्धखरूप आत्मा न तो मन, वचन, 
कायकी क्रियारूप परिणत होता है, न रागद्वेषरूप परिणत होता 
है और न कर्मों को अहण करता है | इसलिये मेरा यह शुद्ध आत्मा 
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आखवतत्व से सवेथा मित्र है | आखवतत्व संसार का कारण है 
ओर मेरा शुद्ध आत्मा मोक्षस्वरूप है | इस प्रकार भी मेरा शुद्ध 
आत्मा आखवतत्वसे सर्वथा मिन्न है | इस प्रकार की भावना रखना 
शुद्धोपयोग कहलाता है । ४ 

आगे बंधतत्व का स्वरूप बतलाते हुए उससे अपने शुद्ध आत्मा 


' की सर्वथा भिन्न बतलाते हैं | 


अशुद्धजीवस्य च पुदूगलस्य । 
बन्धों मिथः स्यान्नयमानसिद्धः ॥ 
नाउशुड्जीवो इस्मि न पुदगलोडस्मि । 
बन्धस्ततो में च कथ सम॑ स्थात्‌ ॥१६५॥ 
अथ ---अशुद्धजीव और अशुद्ध पुदूगलोंका परस्पर मिल जाना 
प्रमाण और नयों से सिद्ध होनेवाला बंधतत्व कहलाता है। 
 परतु मैं न तो अशुद्धजीव हूं ओर न अशुद्धपुदूगल हूँ। 
अतरव मेरे साथ यह बंधतत्व कैसे हो सकता है अर्थात्‌ कभी 
नहीं हो सकता । 
भावाथ ---बंधतत्व तो सर्वथा पौदूगलिक ही है। क्‍यों कि 
विना कारमण॒वर्गणाओं के बंध होता ही नहीं है। जब कार्मण- 
वर्गणाएं कर्मरूप परिणत होकर आत्मा के अशुद्धप्रदेशोंके साथ 
मिल जाती हैं तब उसको वंघ कहते हैं | तथा यह बंध जिन 
परिणामों से होता है उन परिणामोंको भाव-त्रंध कहते हैं | यह भाव 
राग-हेषरूप पड़ता है | राग-द्वेपरूप परिणाम कर्मो के उदय से 
होते हैं तथा कर्मविशिष्ट आत्मामें ही होते हैं | इसलिये वे भी 
ः 52 
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पौद्गलिक ही कहलाते हैं। इस प्रकार भावत्रंथ वा दृव्यवंध दोनों 
ही पौदूगलिक सिद्ध हो जाते हैं । परंतु मेरा यह शुद्ध आत्मा तो 
न भाववंधरूप है ओर न द्वव्यवंधरूप है ।वह दोनोंसे सर्वथा मिन्र 
है। मेरा आत्मा शुद्ध चैतन्यस्वरूंप है ओर वंबतत्व पौद्गलिक 
स्वरूप है। मेरा आत्मा शुद्ध ज्ञानदशनमय है, रनत्रय स्वरूप 
है, ओर सवका ज्ञाता द्रष्टा है, परंतु बंधतत्व न ज्ञाता दृश्ा हैं, 
न रतनत्रय स्वरूप है ओर न ज्ञानदशनमय है| अतएव मेरा ओर 
बंघतलवका कभी कोई संबंध नहीं हो सकता इस प्रकारके शुद्धभाव 
रखना शुद्धोपयोग कहलाता है ऐसा झुद्धोपयोग धारण करने से कर्मों 
के वंधका सर्वथा नाश हो जाता है और मोक्षकी प्राप्ति होती है । 
आगे-संवरतत्वका निरूपण करते हुए अपने शुद्ध आत्माको 
उससे सर्वथा भिन्न बतलाते हैं । 
मिथ्यात्वमावादिनिरोधतः स्यात्‌ | 
सुखग्रद संवरतच्वजन्स ॥ 
चिन्मात्रमूति; परमार्थतो5स्मि | 
ततो न में संवरतत्वजन्म ॥ १६६ |! 
अथ -..मिथ्यात्व अबिरत आदि मात्रों का निरोध करने से 
सुख देनेवाला संवरतत्व उत्पन्न होता है। परंतु परमार्थद्ृष्टि से 
देखा जाय तो मैं शुद्ध .चैतन्यस्वरूप हूं | इसलिये मेरे आत्मा में 
संवर तत्त्व कैसे उत्पन्न हो सकता है 
भावाथ ---आज्नव का निरोध करना संवर है। वह - दो 
प्रकारका है, एक भावसंवर ओर दूसरा द्न्यसंवर | आत्मा के जिन 
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परिणामों से आस्रव रुकता है वा आते हुए कम रुकते हैं उन 

परिणामोंकों भावसंवर कहते हैं तथा उस आख्रवका जो रुक 
जाना है उसको द्रव्य संबर कहते हैं | यह दोनों प्रकार का संवर 
कर्मविशिष्ट अशुद्ध आत्माके ही होता है। क्‍योंकि आख़ब का 
रुकना ही संबर है तथा कर्मोका आख्व क्रिसी न किसी कर्म के 
उदय होने पर ही होता है । विना किसी कम के उदय के आद्नव 
कभी नहीं हो सकता । ऐसे पौद्गलिकरूप आज्व के रुकनेसे जो 
संबर होता है उसको भी पौदूगलिक रूप ही मानना पड़ता है । ऐसे 
संवर तत्व शुद्ध आत्मा में नहीं हो सकता । क्योंकि शुद्ध आत्मा में 
रागद्रेषरूप आख़ब्रको उत्पन्न करनेबाले अशुद्धमाव ही उत्पन्न 
नहीं हो सकते, फिर भला रुकेगा क्या ? शुद्ध आत्मामें जब अशुद्ध 
भाव ही नहीं है तव उनका रुकना वा रुकजानारूप संवरतत्व 
ही कैसे हो सकता है ? इससे सिद्ध होता हे कि शुद्ध आ्॒मा में 
संबरतत्व कभी नहीं हो सकता | यदि परमार्थदछ्टिसे देखा जाय 
तो मेरा आत्मा भी अत्यन्त शुद्ध है, शुद्ध चेतन्यस्वरूप हे, ज्ञान 
दरशन मय है, ज्ञाता द्रष्टा है ओर सिद्धों के समान है तथा संबर- 
तंत्व इससे विपरीत है । बह न तो चैतन्यस्वरूप है, न ज्ञाता 
द्रष्ा है, न ज्ञानदशनमय है, न सतनत्रवस्वरूप है ओर न शुद्ध 
आत्मस्वरूप है। इसलिये वह संवरतत्व मेरे शुद्ध आत्मा से सर्वथा 
मिन्न है । इस प्रकारके अपने परिणाम रखना शुद्धोपयोग कहलाता है। 

आगे निजरातत्वका स्वरूप बतलाते हुए उससे अपने शुद्ध 
. आत्मा को सर्वथा मिन्न बतलाते हैं। 
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सददृष्टिजीवाच्च कुपुद्वलस्य | 

वियोगतो निजरतत्वजन्म ॥ 

चिद्र पति! परमाथ तो5स्मि | 

ततो न में निजरतच्वजन्म ॥ १६७॥ 

अथ ---सम्परदृष्टिजीवके कर्मरूप पुदूगलवगंणाओं का नष्ट 
हो जाना वा उस आत्मासे उन कर्मोका सबंध हट जाना निशा 
तत्व कहलाता है । परंतु मेरा शुद्ध आत्मा परमार्थदृष्टि. से शुद्ध 
चतन्यस्वरूप है इसलिये मेरे आत्मा से निजरातत्व कभी उत्पन्न 
नहीं हो सकता । 
भावाथ--कर्मों का एकदेश क्षय होना निनरा है। वह दो 

प्रकार का है एक भाव निजरा ओर दूसरी द्वव्यनिजरा | आत्माके 
जिन परिणामोंसे निजरा होती है उन परिणामोंको भाव निजरा कहते - 
हैं तथा जो कर्मों का क्षय होता है उसको द्रव्यनिजरा कहते हैं । 
अथवा सबिपाक अविपाक के भेद से निजरा के दो भेद हैं | जो 
कर्म अपना फल देकर क्षय होते हैं उसको सविपाकनिजरा 
कहते हैं तथा जो कम तपश्चरण आदि के निमित्त से बिना फल 
दिये ही नष्ट हो जाते हैं उसको अविपाकनिजरा कहते हैं। 
यह सब निर्जरा पौद्गलिक है । क्योंकि द्वन्यनिजरामें तो कर्मोंका ही 
नाश होता है, तथा कर्मों के ौदूगलिक होने से वह द्व॒व्यनिजरा 
भी पौदूगलिक ही सिद्ध होती है | भाव निजरा भी अशुद्ध जीवके ही 
होती है। जो जीव कमविशिष्ट है उसी के भावनिजरा हो सकती 
है। तथा कर्मविशिष्ट .जीव के जो परिणाम होते हैं वे कर्मों के 
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निमित्तसे ही होते हैं इसलिये वे भी पौदूगलिक ही कहलाते हैं |इस 
प्रकार सब प्रकारकी निजरा पौद्गलिझ सिद्ध होती है । परन्तु मेरा 
यह आत्मा शुद्ध चिदानन्दखरूप है इसलिये तत्तसे सर्वथा मित्र 
है। मेरा आत्मा ज्ञानदशनमय है, निज़रा इससे विपरीत पौदूग- 
लिक़ वा जड़खरूप है | यह आत्मा स्ल्लत्रयखरूप है, निजरा 
इससे विपरीत पौदूगलिक वा जड़खरूप है । मेरा आत्मा ज्ञाता द्रष्टा है 
निजरा तत्त ज्ञाता द्रशसे विपरीत पौदूगलिक है। इस प्रकार चैतन्य 
खरूप मेरे शुद्ध आत्मासे निजरातत्त सर्वथा भिन्न है । इस प्रकारके 
परिणाम रखना शुद्धोपपोग कहलाता है | 
आगे मोक्षतत्त का निरूपण करते हुए उससे अपने शुद्ध 
आत्मा को सर्वथा मिन दिखनाते हैं । 
निर्मन्थसाधोर्म॑त्रि पृठ्ठलस्य । 
मोक्ष: किलात्यन्तवियोगतः स्थात्‌ ॥ 
चिद्र पमृर्तेन च में वियोगः । 
संयागवाता क्रियते कथ हि ॥१९८॥ 
अथ--बीतराग निर्त्रथ' साधुओंके जो कर्मरूप पुदूगलोंका 
अत्यन्त वियोग हो जाता है उसको मोक्ष कहते हैं परन्तु मेरा 
आत्मा शुद्ध चैतन्य खरूप है | इसलिए उससे किसी भी कर्मके 
 वियोग होनेकी संभावना मी नहीं हो सकती, क्योंकि शुद्ध आत्मा 
में कर्मोंका संयोग है ही नहीं । जहांपर कर्मोका संयोग ही नहीं 
है वहां पर कर्मोंके संयोगकी बात ही नहीं.करनी चाहिये । ' 
भाषाथ ---इस आत्मासे समस्त कर्मोंका नाश हो जाना 
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मोक्ष है वह भी दो प्रकार है । एक भावमोक्त और दूसरा' द्वव्य- 
मोक्ष आत्माके जिन परिणामोंसे समस्त कर्म नष्ट होते हैं उन 
: परिणामों को भावमोक्ष कहते हैं तथा उन समस्त कर्मोका जो नष्ट 
हो जाना है उसको द्र॒व्यमोक्ष कहते हैं । यह दोनों प्रकारकी मोक्ष 
कर्मविशिष्ट आत्माके ही होती है। जो आत्मा अत्यन्त शुद्ध है कमोसे 
सबथा रहित है उससे किसीका भी वियोग नहीं होसकता । उसके 
जब कम ही नहीं है तब्र वियोग वा नाश किसका होगा। मेरा आत्मा 
सर्वथा शुद्ध ओर कर्मों से सर्वथा रहित है इसलिए मोजक्षतत्त्व भी 
मुझते सर्वथा मिन्न है। इस प्रकारके शुद्ध परिणामों का होना 
शुद्धोपयोग कहलाता है । 
आगे सप्ततत्वोंके कथनका उपसंहार करते हैं । 
तत््वस्वरूप कथित मय्रेति । 
त्यागाय हेयस्य चितो ग्रह्यय ॥ 
समस्ततत्त्वानि बिवर्ज्य योगात्‌ । 
गृद्दातु योगो च निजात्मतत्तम््‌ ॥१९०९॥ 
अथ ---इस प्रकार हेय पदार्थोक्े ल्यागके लिए और शुद्ध 
चतन्यखरूप अपमे आत्मा को ग्रहण करनेके लिये मैंने यह सातों 
तत्त्वोंका खरूप निरूपण किया है | अत एवं योगियोंको अपने 
मन, वचन, कायसे समस्त तक्तोंका त्याग कर केवल अपने आत्माके 
शुद्ध खरूपको ग्रहण कर लेना चाहिए । 
'भाबाथ---ऊपर अलुक्रमसे सातों तत्तोंका खरूप दिखलाया 
है और उनमें यह भले प्रकार दिखा दिया हैं कि अपने शुद्ध चैतन्य- 
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खरूप आत्माके सित्राय अन्य समस्त तत्त्व त्याग करने योग्य हैं 
क्योंकि वे समस्त तत्व अपने शुद्ध आत्मासे सर्वथा मिन्न हैं । 
अत एबं शुद्धोपयोगः घारण करनेवाले वा अपने आत्माके शुद्ध 
खरूपमें लीन होनेबाले सुनिराजों को मन, वचन, काय तीनों योगोंसे 
समस्त तत्तोंका त्याग कर देना चाहिए ओर अपने शुद्धखरूप 
आत्माको ग्रहण कर उसीमें सदा लीन बने रहना चाहिए | आत्मा 
के अनन्तसुखका यही एक साधन है | इस प्रकार सातों तक्तोंका 
निरूपण किया | 
अब आगे याचना करने पर भी घनादिककी श्राप्ति क्‍यों नहीं 
होती, यही दिखलाते हैं । 
प्रश्न--क्ुघेन्त एवापि धनादियांचां । 
फथ धनादि न च ते लभन्ते ॥ 
अथ --हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि ये 
जीव धनादिक की याचना करते हैं ओर फिर भी उनको धवा- 
दिक की ग्राप्ति नहीं होती इसका क्‍या कारण है ! 
उत्त--ये केपि जीवाइच यथेव बीज॑। 
बपन्ति भ्रूमी समये हि तेडपि ॥ 
ताइक्‌ फर्ल नि३चयतो लभन्ते | 
न केवल याचनतः कंदापि ॥२००॥ 
लात्वेति भदत्या सुरृति छुरुष्व । 
को केवर्ल याचक एवं न श्या; ॥ 
ततो भवदेव तवेश सिद्धि- । 
नश्येत्थाशा सुखशान्तिहत्रीं ॥२० १॥ 
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अध --इस संसारमें जो कोई जीव इस प्रथ्वीपर जैसा वीज 
बोते हैं बैसा ही फल पाते हैं। केवल याचना करनेसे कोई फल 
नहीं मिलता | यही समभकर इस संसारमें भक्तिपर्वक पुण्यकर्म 
करते रहना चाहिए | केवल याचना करने से काम नहीं चलता ! 
पुण्यकार्य करनेसे ही आत्माकी इश्सिद्धि होती है ओर खुख शांति 
को नाश करनेवाली झाशा नष्ट हो जाती है। 

' भावार्थ --किसान जैसा वीज बोते हैं वैसा ही फल पाते हैं। 
मांगनेसे कहीं कुछ नहीं .मिलता । इसी पश्रकार ये जीव जैसा 
करते हैं बेसा ही फल पाते हैं । जो प्रतिनित्य देवप्रूजा पात्रदान 
आदि पुण्यंकाय करते रहते हैं उनको यथेष्ट धनादिककी प्राप्ति 
होती रहती है और जो पहले जन्म पापकर्म करते रहते हैं 
उनको दरिद्वता रोग आदिके दुःख भोगने पड़ते हैं । यही समझकर 
भव्य जीवोंको सदाकाल देवप्रूजा पात्रदान आदि पुण्यकारय करते 
रहना चाहिये जिससे इस लोक संबंधी विभूति भी भ्राप्त होती रहे 
ओर परलोकमें भी खर्गादिकके खुख प्राप्त होकर मोक्ष आरप्त होजाय | 
देवपूज पात्रदान आदि पुण्यकार्य करनेसे आत्माका यथार्थ खरूप 
मालूम होजाता है वीतराग निम्रंथ गुरुकी सेवा करनेसे आत्माका 
यथार्थ ज्ञान हो जाता है ओर संसारकों बढ़ानेवाली आशा सब 
नष्ट होजाती है | आशाके नष्ट होनेसे शुभोपयोगकी बृद्धि होती 
है और अनुक्रम से शुद्धोपयोगक्री प्राप्ति होजाती है | 

आगे शुद्ध चैतन्य खरूप सुखके बिना समस्त क्रियाएं निर- 
थक हैं ऐसा दिखलाते हैं । 





उ5 


व्रतेन फिंवा विनयेन किया । 
मानेन किया सनसापि किवा ॥ 
ध्यानेन किया खलु॒ कि च ध्रृत्वा । 
तापेन फऊिंवा तपसापि किया ॥ २०२ ॥ 
सोगेन किया स्मरणेन किया | 
बलेन किया बलिनापि किया ॥ 
यागेन किंतरा यजनेन किवा | 
क्रोपेन किया कृतिनापि किया || २०३ ॥ 
शास्त्रेण किया मननेन क्िवा। 
यब्त्रेण किया यतिनापि किया ॥ 
सल्त्रेण किया घुनिनापि किया । 
काठेन किया कलहेन किया ॥ २०४ ॥ 
रत्तेन किया रजसापि किया। 
मत्येंद्र किया सग्णन किया ॥ 
कायेन किवा वचनेन किया। 
ज्ञानेन क्रिया नमसनेन किया ॥ २०५ ॥ 


. कीर्त्यापि कि वा कलुपेण किया । 
: दालेन पकिवा दययापि किया ॥ 


धर्मेण क्रिया दमिनापि किया । 


' सौनेन किंवा शमनेन किंवा ॥ २०६ ॥ 


स्वगेंण किंवा स्वनितेन किंवां। 
नार्यापि किंवों नमरेण किंवा ॥ 


भावत्नयफकप्रद्शी २५७ 


भावत्रयफलप्रदर्शी 





भोगेन किंवा श्रुजगेन किंवा । 

करेण किंवा करणेन किवां ॥ २०७॥ 
हारेण किंवो हरिणापि किवा | 
जाव्य न किवापि जढेन किया ॥ 

रूपेण किंवापि रुजापि किया ॥ 

दानेन किंवा धनिनापि किया ॥ २०८॥ 
गंधेन किंवापि घृतेन किया | 

सारेण किया स्नपनेन किवा ॥ 

त्यागेन किवा ग्रहणेन किया | 

हर ण किवा रुदनेन किवा ॥ २०६ ॥ 
उच्चेन कि नीचजनेन किया | 

कायेन किवा कलशेन किवा ॥ 

खलेन किवा कपटेन किया । 

शीतेन किवापि शठेन किवा ॥ २१० ॥ 
दुःखेन कि धूतेशतेन किया। 

पूज्येन कि पृण्यशतेन किया ॥ 

मोहेंन किया मणिनापि किवा। . 

बनेन किया व्यसनेन किवा ॥ २११ ॥ 
वासेन किया वसनेन किया | 

कार्येण किंवा करणेन किवा ॥ 

राज्ञापि कित्रा सुसेन किवा | 

हलंच किया बहुसापणेन ॥ २१२ ॥ 
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स्वणुद्धूचिद्र पपद न लब्धं । 

लव्घ्वापि तस्मिन्न कृता स्थितिश्चेत्‌ ॥ 

पर्वोक्तकृत्येन निरथकेन | 

लाभस्तवात्मन्‌ श्रुति कीडपि न स्थात ॥२११३॥ 

ज्ञास्वेति नित्यं स्व॒रसं पिचन्‌ हि । 

स्वशुद्धचिद्र पपदे प्रतिष्ठ ॥ 

कस्यापि कार्थस्थ यतोवशक्ता । 

हानन्तकाले5पि गते न ते स्थात्‌ ॥ २१४ ॥ 

अथ ---हे आत्मन्‌ ! तुकको जबतक अपने शुद्ध चैतन्यखरूप 

परमपदकी प्राप्ति नहीं होती अथवा उस पदको प्राप्त करके भी 
जबतक उस परमपदमें स्थिरता नहीं होती तबतक न तो ब्रत 
करनेसे कोई लाभ है, न अभिमान करनेसे कोई लाभ है, न उत्तम 
हृदयको धारण करने से कोई लाभ है, न ध्यान करनेसे कुछ लाभ 
है, न बैग धारण करनेसे कुछ लाभ है, न संताप करनेसे कुछ लाभ 
है, न तपश्चरण करनेसे कुछ लाम है, न योग धारण करने से 
कुछ लाभ है, न मनन करनेसे कुछ लाभ है, न बलसे कुछ लाभ है, 
न बलवान होने से कुछ लाभ है, न यज्ञ वा पूजा प्रतिष्ठा करनेसे 
कुछ लाभ है, न क्रोध करनेसे कुछ लाभ है, न पुण्यवान्‌ होनेसे 
. कुछ लाभ है, न शाल्रोंके पढ़नेसे कुछ लाभ हैं, न मनन करनसे 
कुछ लाभ है. न किसी यंत्रसें लाभ होता है, न किसी यति से 
लाम होता है, न किसी मंत्रसे लाभ होता है, न किसी मुनिसे 
लाभ होता है, न समय से लाभ होता है, न किसीके साथ कलह 
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करनेसे लाभ होता है, न रत्नोंसे कुछ लाभ होता है, न धूलि 
मिट्टीसे कुछ लाभ होता है, न मनुष्योंसे कोई लाभ होता है, न 
मर जानेसे कोई लाभ होता है, न शरीर से कोई लाभ होताहै, 
न बचन से कुछ लाभ होता है, न ज्ञानसे कुछ लाभ होता है, - 
न नग्नीभूत होनेसे कुछ लाभ होता है, न कीर्ति से कुछ लाभ 
होता है, न कलुषता से कुछ लाम होता है, न दानसे कुछ लाभ 
होता है, न दयासे कुछ लाभ होता है, न धर्मले कुछ लाभ होता - 
है, न इन्द्रियों को दमन करनेसे कुछ लाभ होता है, न मौन धारण 
करनेसे कुंछु लाभ होता है, न शांत रहनेसे कुछ लाभ है, न 
खगकी प्राप्ति से कुछ लाभ है, न ऊंचे खरसे कुछ करनेसे 
कोई लाभ है, न ख्रीके रहनेसे कुछ लाभ है, न नगरमें रहने 
से कुछु लाम है, न भोगविलास करनेसे कुछ लाभ है, न 
सर्पादिकके रखनेसे कुछ लाम है, न हाथ पैरों से कुछ लाभ है, 
न अन्य साधनोंसे कुछ लाभ है, न हार पहनने से कुछ लाभ हे, 
न इन्द्रादिक को वशमें रखनेसे कुछ लाभ है, न मूखॉकी संगतिसे 
कुछ लाभ है, न मूर्खता करनेसे कुछ लाभ है, न सुन्दररूप धारण 
करनेसे कुछ लाभ है, न किसी रोगके हो जानेसे कुछ लाभ है, 
न धन से कुछ लाभ है, न धनीस कुछ लाभ है, न सुगंधियोंसे 
कुछ लाभ है, न धीरज से कुछ लाभ है, न किसी सारभूत पदार्थ 
से लाभ है, न अभिषेक आदि के करनेसे कुछ लाम है, न॒त्याग 
करनेंस कोई लाभ है, न अ्रहण करनेसे कुछ लाभ है, न हर्पित 
होनेसे कुछ लाभ है, न रोनेसे कुछ लाम है, न बड़े वा ऊंच 


3. 
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बननेसे कुछ लाभ है, न नीच वननेसे कुछु लाभ है, न काच 

रखनेसे कुछ लाभ है, न कलश रखने से कुछ लाभ है, न दुष्टोंकी 
संगतिसे कुछु लाभ है, न कपट करनेसे कुछ लाभ है, न शीतल 
पदार्थोंसे कुछ लाभ है, न दुर्जनोंसे कुछु लाभ है, न दुःखोंसे कुछ 
लाभ है, न सैंकड़ों धू्तोंके इकठ्ठे करनेसे कुछ लाभ है, न पूज्य 
पुरुषोंसे कुछ लाभ है, न सैंकड़ों पुण्य काये करनेसे कुछ लाभ है, 
न मोह करने से कुछु लाम है, न मणियों के रखनेसे कुछ 
लाभ है, न वनमें रहनेसे कुछ लाभ है, न किसी व्यसन के सेवन 
करनेसे लाभ है, न किसी स्थान पर निवास करने से कुछ लाभ है 
न सुन्दर बस्रों के पहननेसे कुछ लाभ है, न किसी कार्यके 
करने से कुछ लाभ है, न किसी इन्द्रिय से कुछ लाभ है, न किसी 
राजा को अपने वश कर लेने से कुछुलाभ है, ओर न मिश्टर्सो के 
पान करने से कुछ लाभ है, बहुत कहने से क्या थोड़े से में इतना 
समझ लेना चाहिये कि जवतक शुद्ध चैतन्य स्वरूप अपने आत्माकी 
ग्राप्ति नहीं होती वा जब तक उसमें स्थिरता नहीं होती तब तक 
ऊपर लिखे क्ृत्योंसे कोई लाभ नहीं होता। तब तक ऊपर 
लिखे कृत्य सब॑ निरर्थक माने जाते हैं | यही समझ कर अपने 
 आत्मजन्य आनंद का पान करते हुए अपने शुद्ध चेतन्य 
स्वरूप आत्मा में लीन हो जाना चाहिये। अन्य सबका त्यागकर 
देना चाहिये | क्‍यों कि संसार के किसी भी कार्य में लीन होनेसे 
अनंतकाल व्यतीत होनेपर भी शुद्ध आत्माकी ग्राप्ति नहीं हो सकती 

भावाथ ---आत्मा के शुद्ध स्वरूप की प्राप्ति होना ही शुद्धो 
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'पयोग है | तथा यही शुद्धोपयोग मोक्ष का कारण है । इस जीवको 
जब तक यह शुद्धोपयोग ग्राप्त नहीं होता तब तक यह आत्मा 
कल््याणके यथार्थ माग पर नहीं लग सकता । यद्यपि ब्रत, उपवास 
तपश्चरण, ध्यान, समिति, गरुप्ति, परीषहसहन, चारित्र आदि: 
व्यवहार साधन सब शुद्धोपयोग के साधन हैं. तथापि भव्य 
जीवों के ये सब मोक्ष के साधन हैं और अभव्यजीव के ये 
सब मिथ्यारूपसे धारण किये जाते हैं इसलिए वे मिथ्यात्रत, 
उपवास आदि संसार के ही कारण होते हैं | यही समझकर भव्य 
जीतों को सबसे पहले मोहनीयकर्म को नाश कर सम्यग्दशन धारण 
करना चाहिये | सम्यग्दशनके साथ सम्यज्ञान हो ही जाता है। 
तननंतर सम्यकूचारित्र धारण कर पापकर्मोका नाश करते रहना 
चाहिए और फिर शुद्घोपयोग को धारण कर वा अपने आत्मा के 
शुद्ध स्वरूप में स्थिर होकर समस्तकर्मों का नाश कर डालना 
चाहिये । समस्त कर्मोका नाश होना ही भोक्ष हैं, ओर इसी 
मोक्ष में अनंतकाल तक रहने वाला अनंतखुख प्राप्त. होता है । फिर 
अनंतानंत कल्पकाल व्यतीत होने पर भी उसमें कुछ परिवर्तन 
नहीं होता । 
आगे शुद्घोपयोग का विशेष वर्शन करते हैं । 
प्रश्न--शुद्धोपयोगस्यारंभः, कस्मिन्‌ स्थाने च लीनता ॥ . 
अथ--हे भमगवन्‌ | अब कृपकर यह बतलाइये कि शुद्धो 

पयोग का प्रारंभ कहां से होता है ओर उसकी स्थिरता वा लीनता 
किस गुणस्थान से होती है । 
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उत्तर--स्थानाचतुर्थात्खलु शांतिरूप- | 
शुद्धापयोगस्य शिवग्रदस्य ॥ 
प्रारम्भ ए्यात्मरतस्य नणां | 
भ्याच्छुद्धचिद्र पपदे पसुराग; ॥ २१ 
ततः किलोध्द स्थिरतां स्वधमम । 
च्ती ब्ते स्वात्मरसे5 तिमिष्टे ॥ 
प्राप्नोति योग्येच रुचि विशेषां | 
प्रसादनाशाद्धि सुख स्वभावात ॥ २१७ ॥ 
अथ ---यह शुद्धोपयोग अत्यन्त शांतिस्वरूप है, मोक्ष 
देनेवाला है । ओर अपने आत्मा के शुद्धखरूपमें ही रहने वाला है । 
ऐसे इस श॒द्धोपयोग का प्रारंभ स्वात्मानुभूति की अपेक्षा चौथे गुण- 
स्थान से होता है। तथा चौथे ही गुणस्थान से शुद्ध चिदानंद 
स्वरूप में अनुराग उत्पन्न होता है । तदनन्तर ऊपरके गुणस्थानोंमें 
त्रती पुरुषोंमें स्थिरता उत्पन्न हो जाती है तथा उससे भी आगे के 
गुणस्थानों में योगी पुरुषोंको अत्यन्त मिष्ठ ऐसे अपने आत्मा के 
शुद्ध स्वरूप में विशेष रुचि हो जाती है ओर फिर प्रमाद के नाश 
_ होनेपर स्वभाव से ही आत्मसुख प्राप्त हो जाता है । 
भावाध ---इस संसार में यह प्राणी मोहनीयकर्मके उदय से 
अपने आत्मा का स्वरूप भूल जाता है । तवा परपदार्थो में मोह 
उत्पन्न करता हुआ उनसे राग द्वेष करने लगता है। राग द्वेप 
करने से अशुभोपयोग होता है | परंतु जब वह मोहनीय कर्म 
उपशमको प्राप्त हो जाता है अथवा उसका क्षय वा छ्गयोपशम 
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हो जाता है तब उस जीव के एक प्रकार का आत्मजन्य - अमूत 

प्रकाश उत्पन्न होता है, जिससे यह आत्मा अपने आत्मा के यथार्थ 

स्वरूप को पहचानने लगता है। इस ग्रकाशको सम्पग्दशन कहते 

हैं । इस सम्यग्दशन के उत्पन्न होने से यह जीव परपदार्थों को 
हेय समझने लगता है ओर आत्मा के यथार्थस्वरूप को उपादेय 

समझने लगता है | इस प्रकार जब उसके हेयोपादेयबुद्धि उत्पन्न 

हो जाती है तव अनुक्रम से उसका रागद्वेप छुट जाता है, तथा 
रागद्वेषके छूटने से अशुभोपयोग छूट जाता है, ओर शुद्धोपयोग में 
प्रवृत्ति होने लगती है | उसी समयमें शुद्धोपयोगमें अनुराग होने 

लगता है ओर जितने अ्रश में मोहनीयकर्मका नाश होगया है 
उतने अंश में आत्मा की शुद्ध अवस्था प्रगट हो जाती है | इसीको 
उपचारनयसे शुद्धोपयोगका प्रारंभ करते हैं | तदनंतर जब आअग्र- 
त्याख्यानावरणकर्म नष्ट हो जाता हैं | तब यह जीव ब्रत घारणु 
कर लेता है तथा प्रत्याख्यानावरणकर्मके नष्ट होने पर महात्रत 
धारण कर लेता है | उस समय महात्रत धारण करने के कारण 
कर्मों की अधिक निजर होती रहती है ओर वह योगी अपने आ- 
त्माके शुद्ध खरूप में वा शुद्धोपयोगमें विशेष रुचि उत्पन्न करने 
लगता है | तदनन्तर जब ग्रमाद नष्ट हो जाता है तब वह आत्मा 
शद्धोपयोगके अत्यन्त निकट पहुँच जाता है और श्रेणी चढ़ने पर 
शद्धोपयोग को प्राप्त हो जाता है | आगे जैस जैसे ऊपर के गुण- 
स्थानोंमें पहुंचता जाता हैं वैसे ही आत्मा की शुद्ध अवस्था 
बढ़ती जाती है और घातिया कर्मों के नाश होने पर तेरहवें 
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गुणस्थानमें अत्यन्त शुद्धता प्राप्त हो जाती है | वा शुद्धोपयोगकी 
पू्णेता हो, जाती है । उसी समय अनन्तज्ञान, अनन्तदशन, अने- 
तवीय और अनन्तसुख प्राप्त हो जाता है, ओर ये चारों ही अनन्त 
चतुष्य. फिर अनन्तकाल तक बने रहते हैं | फिर उनमें कोई 
किसी प्रकारका विकार उत्पन्न नहीं होता है । 
आगे शुद्धोपयोगकी सिद्धिके लिए छुह्ों द्ब्योंका निरूपण करते हैं। 
स्यजेन्न धर्मों गमनोपकार । 
स्थितौ सहाय्यं न कदाप्यधर्म: ॥ 
नभो5पि नित्य ह्यवकाशदान | 
स्यजेन्न काल; परिवर्तेनत्वस | २१७ ॥ 
स्पर्शादिधरम न च पुद्गलो 5पि । 
संसारिजीवश्च विभावभावय्‌ ॥ 
लब्ध्वापदेश सुगुरोनिजात्म- | 
मुशुद्धचिद्र पएद लभेत ॥ २१८ ॥ 
पूर्वोक्त पडद्रव्यचयस्य लक्ष्म । 
ज्ञावा फल स्वात्मतरोः सुमिप्टम ॥ 
स्वात्मात्मना वात्मनि बात्मने बा- । 
त्मानः किलात्मानमपि प्रयत्तात्‌ ॥२१६॥ 
जानाति यः पश्यति तिष्ठतीति । 
शुद्धोपयोगी स मुनि; प्रपूज्य: ॥ 
निजात्मतृप्तेन दिगम्बरेण । 
आइन्धुनान्ना चरसूरिणोक्तम्‌ | २२० ॥ 
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अथ --धर्मद्रव्य जीव और पुद्ठलोंको गमन करनेमें सहायेता 
देनेरूप अपने कर्मको कमी नहीं छोड़ता १ अ्षर्मद्रव्म॑ उन्हीं 
जीव पुद्ठलोंको ठहरनेमें सहायता देनेरूप अपने धर्मको कमी नहीं ' 
छोड़ता | आकाशद्रव्य समस्त पदार्थोकों स्थान देनेरूप अपने 
धर्मको कमी नहीं छोड़ता । कालद्रव्य समस्त पदार्थोकों परिवर्तन 
करनेरूप अपने धर्मको नहीं छोड़ता | पुद्नलद्र॒ब्य स्पशरसगंधव्ण- 
रूप अपने खभावको नहीं छोड़ता ओर संसारी जीव अपने विभाव 
परिणामोंको नहीं छोड़ते | परंतु वे ही संसारी जीव अपने वीतराग 
निम््रेथ गुरुका उपदेश सुनकर विभावपरिणामों का त्याग कर देते 
हैं ओर अपने आत्मा के चिदानन्दखरूप अत्यन्त शुद्ध खभाव को 
प्राप्त कर लेते हैं | इस प्रकार जो जीव छुहों द्व॒व्योंका खरूप 
समझ लेते हैं और फिर अपने ही आत्मा के शुद्ध खरूप बृक्षके 
मीठे फलों को जानकर जो चिदानन्द खरूप शुद्ध आत्मा अपने 
ही आत्मा के द्वारा अपने ही आत्मा के लिये अपने ही आत्माको 
प्रयत्ष पृौवक जानते हैं, प्रयत्न प्रवेक अपने ही आत्माको देखते 
हैं ओर अपने ही आत्मा में प्रयत्न प्रवेक स्थिरता के साथ लीन 
रहते हैं ऐसे शुद्धोपयोगी मुनि सदाकाल पूज्य माने जाते हैं । 
इस 'प्रकार यह कथन अपने आत्मामें तृप्त रहनेवाले ओर दिगम्बर 
अवस्था को धारण करनेवाले आचायेबर्य श्रीकुन्थुसागरखामीने 
निरूपण किया है। . 

भावाथ ---इस .संसारमें छह द्रव्य हैं जीव, पुद्ठल, धर्म, 
अधर्म, आकाश और काल | इनमेंसे पुद्नलद्रव्य रूपी है.। जिसमें 
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रूप, रस, गन्ध, स्पर ये चार गुण हों उसको रूपी द्रव्य कहते हैं 
ये चारों गुण साथ साथ रहते हैं जहां एक रहता है वहां सृच्म 
वा स्थूलरीति से चारों ही गुण रहते हैं | जैसे वाट्यु में केवल 
 स्पशगुण जान पड़ता है परन्तु उस वायुमें चारों ही गुण रहते 
हैं । जिस समय साइन्सके द्वारा पानी को दो ग्रझारकी वायुमें परि- 
णुत करते हैं तो वह पानी में रहने वाला रूप सूक्मरीति से 
वायुमें परिणत हो जाता है । तदनन्तर यदि उन्हीं दोनों प्रकार 
की वायुको पानीमें परिणत कर लेते हैं तब वही सूच्मरूप स्थृल- 
रूप होकर प्रगट हो जाता हैं। इससे सिद्ध होता है कि बायुमें 
रूप है | यदि वायुमें रूप नहीं होता तो उससे बने हुए पानीमें 
कहांसे आता । परन्तु वायुसे बने हुए पानीमें रूप दिखाई पड़ता है 
इसलिए बायुमें भी रूप अवश्य मानना पड़ता है । तथा जहां जहां 
रूप होता है वहां वहां रस और गंघ भी अवश्य होते हैं | जैसे 
आममें रूप है इसलिए उसमें स्पश, रस, गन्ब भी है । इस प्रकार 
वायुमें चारों गुण अवश्य मानने पड़ते हैं | इसी प्रकार प्ृथ्वीमें 
चारों गुण हैं, जलमें चारों गुण हैं अग्निमें चा | गुण हैं । क्योंकि 
पृथ्वी, जल, अप्नि, वायु ये चारों ही पौद्डलिक हैं | इसी प्रकार 
शब्द भी पौद्नलिक है। क्योंकि वह कानसे सुनाई पड़ता है। कानसे 
सुनाई देनेके कारण उसमें स्पशगुण मानना ही पड़ता है। इसके 
सिवाय तोप आदिके शब्दोंसे बड़े बड़े मकान हिल जाते हैं 
वा गिर जाते हैं, द्वियों के गर्म गिर जाते हैं इससे सिद्ध होता है 
कि शब्दमें स्पशगुण अवश्य है। तथा जहां स्पश रहता ६ वहां 
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रूप भी अवश्य रहता है ओर रूपके साथ रस गंध भी अवश्य 
रहता है | इस प्रकार शब्दमें स्पर्शगुण' ग्रगट रीतिसे रहता है 
ओर रूप, रस, गंध, गुण सूच्मरीतिसे रहते हैं | इन चारों गुणुकरि 
रनेसे शब्द पौद्गलिक है यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो जाती 
है। यह पुदूगल अपने इन गुर्णोको कमी नहीं छोड़ता है । इसके 
सिवाय इस पुदूगलब्ब्यमें क्रिया भी होती है अर्थात्‌ पुदूगलमें गमन 
करनेकी भी शक्ति है | जैसे वायु बिना किसीकी सहायतासे, चलता 
है | इसी प्रकार अन्य पदार्थ भी हलके होनेपर चलने लगते हैं । 
तथा जीवमें चलनेकी शक्ति है ही | इस ग्रकार जीव ओर पुदूगल 
दोनोंमें चलनेकी शक्ति रहते हुए मी इनके चलनेमें धर्मद्नव्य 
सहायक होता है| जैसे मछुलीमें चलनेकी शक्ति रहते हुए भी 
उसके चलनेमें पानी सहायक होता है | यदि पानी नहोतो , 
मछुली नहीं चल सकती । इसी प्रकार यदि धर्म द्रव्य न हो 'तो 
जीव पुदूगल भी नहीं चल सकते | जीव पुदूगलेके चलनेसे ही 
घर्मदव्यकी सत्ता सिद्ध होती है। इसी प्रकार जीव पुद्गलों 
के ठहरनेमें अधर्मद्रव्य सहायक होता है जैसे: पथिक को 
ठहरने में छाया सद्यायक हो जाती है | जीव पुदगलों के 
ठहरने से अधर्मद्रव्य की सत्ता सिद्ध होती है। धर्म अधर्म 
दोनों ही द्रन्य व्यापक होकर समस्त लोकाकाशमें भरे हुए हैं । 
आकाशद्रब्य सबको स्थान देता ही है। और काल द्वव्य 
द्रब्येकि परिवततेन होनेंमें कारण है। कालके प्रत्येक समयमें 
प्रत्येक पदार्थका परिवर्तन हुआ करता है | इस ग्रकार परिवर्तन 
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होते होते कोई भी नवीन पदार्थ कालांतर में जीशरूप हो जाता 
है | इससे कालकी सत्ता सिद्ध होती है। जीव पदार्थ चैतन्य 
स्वरूप है यह पहले बता ही चुके हैं । जीवबोंमें जो संसारी जीव 
हैं वे सत्र राग द्वेष रूप विभावपरिणामों को प्राप्त होते रहते हैं। 
तथा उन्हीं विभावपरिणामों के कारण चारों गतियोंमें परिश्रमण 
करते रहते हैं। इस प्रकार जीव, पुद्ठल, धर्म, अधर्म, जाकाश,काल 
ए छुह् द्रव्य कहलाते हैं । इन छुट्टों द्व्योमेंसे जब यह गुरुके 
उपदेश को छझुनकर अपने विभावपरिणामों का त्याग कर देता है 
ओर अंपने आत्माके शुद्धलवरूप को जानकर उसी को ग्रहण करने 
लगता है उस समय'यह जीव ऊपर लिखे छुट्ों द्व्यों को हेय 
समझकर उन सबका त्याग कर देता है। तथा अपने आत्मा को 
कल्याण करने के लिये अपने आत्मा के शुद्भवरूप को प्रगठ कर 
उसी अपने श्रात्मा के शुद्धखरूप में लीन घा स्थिर हो 
जाता है | ईँसी शुद्ध आत्मा में स्थिर होने का शुद्धो 
पयोग कहते हैं । यह शद्धोपयोग समस्त करों को नाश करने 
वाला है और साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है। ऐसा आचार्यवर्य 
श्रीकुंथसागरस्वामीने निरूपण किया है । इसका खरूप समझ कर 
समस्त भव्यजीवोंको अपने कल्याण माग में लग जाना चाहिये । 
यही उनके निरूपण करने का अमिग्राय है । 
शआ्गे जीवों का अवगाहन वतलाते हैं । 
प्रश्न--जीवानासवगाहअ्च कफियन्से साम्प्रतं चंद | 


७९ ८- जीवोंक ९ 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि जीबोंका 
अवगाह कितना है ? 
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उत्तर--अवगाहनेन जीवाः सन्ति देहग्रमाणकाः । 
प्रदेशा एकजीवस्य संखझूयातीता जगत्समा; ॥२२१॥ 
वोतरागजिनेन्द्रस्यानन्ते ज्ञान नमःसमम्‌ |... 
ज्ञानाप्रेक्षया व्याप्ता; से जीवा नभःसमा ॥२२श॥ 
यद्य व॑ ग्राणिनां लक्ष्म न स्थात्तहिं निरंजनम । 
सुखदुःखादिसबन्ध; सवे।सादू भ्वेदृध वम॥२२३॥ 
'किन्त्वेवं रृश्यते नाता ग्राह्मः प्वविधिमु दा | 
भव्यामोहंयतस्त्यक्त्वालभेरन्मु क्तिका मिनी मर | २२७ - 
,अथ्‌ ---अबगाहनकी अपेक्षा ये समस्त जीव अपने अपने 
शरीर के प्रमाण समान हैं तथा प्रदेशों की अपेक्षा प्रत्येक जीवके 
ल्ोकाकाश के प्रदेशों के समान असंख्यात प्रदेश हैं। भगवान्‌ 
चीतरग सर्वज्ञदेवका ज्ञान अनंत है और अनंत आ- 
काश के समान वा उससे भी अनंत गुणा है | इसलिये ज्ञानकी 
अपेक्षा समस्त जीव आकाश के समान सर्वत्र व्याप्त हैं | 
कदाचित यहां पर कोई प्रश्न करे कि यदि ज्ञानकी अपेक्षा 
जीव को व्यापक माना जायगा तो फिर जीव का निरंजन चिह 
सिद्ध नहीं हो सकता | क्योंकि जीव को व्यापक मानने से: सुख 
दुःखका संबंध समस्त जीत्रों के साथ हो जायेगा | परंतु ऐसा 
दिखाई नहीं देता । इसलिये ज्ञान की अपेक्षा मी जीवको व्यापक 
नहीं मानना चाहिये | परंतु इस प्रश्न का उत्तर यह है कि पहले 
कही हुई विधि को अहंण करने से ऊपर लिखा दोप“नहीं आता: 
अर्यात्‌ जब यह जीव अन्य समस्तपदार्थों का त्याग कर केबल 
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अपने आत्मा में लीन हो जाता है तव उसका संबंध केवल अपने 
आटा से रह जाता है अन्य सबसे संबंध छूट जाता है | तथा यह 
भव्य जीव भोह का त्याग कर मुक्तिरूपी कन्या को प्राप्त कर लेता है। 

भावषाथ---जिस प्रकार दर्षण में समस्त पदार्थोंका प्रतिविम्ब 
पड़ता है, सामने के समस्त पदार्थ उसमें दिखाई पड़ते हैं तथापि 
चह दरपेण उन पदार्थोंके पास नहीं पहुंचता है ओर न वे पदार्थ 
ही दपषणके. समीप आ जाते हैं किंतु उस दर्पण की निमलता के 
कारण उसमें समस्त पदार्थों का प्रतित्रिंच पड़ जाता है । इसी प्रकार 
आत्मा का ज्ञान आत्मामें ही रहता है बह आत्मा को छोड़कर अन्यत्र 
कहीं नहीं जाता, किंतु उस ज्ञान में निर्मलता होने के कारण 
लोकाकाशके समस्त पदाथ उसमें प्रतिभासित होते हैं। 
तथा समस्त अलोकाकाश भी उसमें प्रतिभासित होता है । 
इसीको ज्ञान की व्यापकता कहते हैं । ऐसा मानने से किसी भी 
जीव के सुख दुःख किसी भी दूसरे जीव के साथ संबंधित नहीं 
हो सकते और न जीव का निरंजन लक्षण नष्ट हो सकता है। 
अतएव यह जीच ज्ञान की अपेक्षा व्याप्त, प्रदेशों की अपेक्ता व्याप्त 
नहीं है.] प्रदेशों की अपेक्षा से ययपि उसके असंख्यात प्रदेश हैं 
ओर लोकाकाश के ग्रदेशोंकरे समान है तथापि वे शरीर के प्रमाण 
ही रहते हैं। यह जीव जैसा छोटा वा बड़ा शरीर धारण करता 
है उसी के समान जीव के प्रदेश हो जाते हैं । जीव के प्रदेशों में 
संकोच विस्तार होने की शक्ति है। जिस प्रकार किसी दीपक को 
यदि घड़े के भीतर रखदें तो उसका प्रकाश घड़े के ही समान 
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होता है ओर उसी दीपक को घड़े से निकालकर यदि किसी. 
बड़े कमरे में रखें तो उसका प्रकाश कैलकर समस्त कमरे में फेल 
जाता है | जैसे इस दीपकमें संकोच विस्तार होने की शक्ति है 
इसलिये यह जीवके प्रदेशों में संकोच विस्तार होने की शक्ति है। 
उसी प्रकार यह जीव जब छोटा शरीर घारण करता है तब उसके 
प्रदेश संकुचित होकर उसी शरीर के समान होजाते हैं, जब 
यह जीव वड़ा शरीर पघारण करता है तब उसके ग्रदेश विस्तृत 
होकर उस बडे शरीर के समान हाजाते हैं। इससे 
सिद्ध होता है कि प्रत्येक जीव के प्रदेश असंख्यात हैं और 
अवगाहन की अपेक्षा समस्त जीव अपने अपने शरीर के प्रमाणके 
समान है | मुक्त जीव सत्र अपने अपने अंतिम शरीर के समान 
अबगाहना धारण करते हैं | जिस शरीर से वे मुक्त होते हैं वा 
कर्मों को नाश करते हैं उसी शरीर के समान उन मुक्त जीवों की 
अवगाहना रहती है | पहले शरीर की अबगाहना कर्मोक्के उदय से 
बदलती थी तथा उन्हीं कर्मों के उदय से जीव की अवगाहना भी 
बदल जाती थी परंतु मुक्त दोनेपर समस्त कर्म नष्ट हो ही जाते 
हैं । क्योंकि समस्त कर्मों का नाश होना ही मोक्त है | इसलिये मुक्त 
होने के समय में जो शरीर में जो शरीर ओर जीव की अवगाहना 
थी फिर उस जीव की वही अबगाहना ज्योंक्री त्यों बनी रहती है। 
कर्मों के नष्ट होने से फिर वह बदल नहीं सकती । क्योंकि फिर 
उसके बदलने- का कोई भी कारण नहीं रहता है। इसलिये मुक्त 
जीबों की अबगाहना अंतिम शरीर के समान ही होती है | 
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आगे शुद्धरोपयोग प्राप्त करनेके लिए कौनसा धर्म स्वीकार 
कंरना चाहिए यही बतलाते हैं | 
प्रश्न--शुद्धोपयोग सिद्धार्थ कीच्ग्धर्मों वरो बंद । 
अथ ---हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह बतलाइये कि शुद्धो- 
पयोग प्राप्त करने के लिये कौनसा धर्म स्वीकार करना चाहिये ? 
उत्त--शुद्भोपयोगी सुमुरुत्र वीति | 
हा का उस्ति धर्मों वरवीतरागः ॥ 
त्राता सं लोकेडखिलग्राणिनां वे | 
सम्पद्दिधायीति विपद्धिनाशी ॥ २२४ ॥ 
पर्वोक्तरीतेः खलु यो विरुद्ध: 
स एवं निद्योउस्ति सरागधम: ॥ 
तथापि धर्मोज्स्त्यशुभोपयोगी | 
हाथयमेय कुगुरुत बीति ॥ २२६॥ 
ज्ञात्वेति निध च सरागधमं | 
त्यक्त्वेव गद्दातु विरागधर्मम ॥ 
यतस्त्रिलोके स्वरसस्य पान | 
स्याच्छद्धचिद्र पसुखस्य चर्चा ॥ २२७ ॥ 
अथ ---शुद्धोपयोग को धारण करनेवाले गुरु यही उपदेश 
- देते हैं कि इस संसारमें एक वीतरागधर्म ही सबसे उत्तम धर्म 
है । यही वीतरागधर्म इस संसार में समस्त जीवोंकी रक्षा करने- 
: बाला है, आत्मा को अनस्तचतुष्टय आदि समस्त विभूतियोंको देने- 


' बाला है और संसारकी समस्त विपत्तियोंकों नाश करने वाला है | 
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इस बीतरागवर्म से जो विरेद्र है बह निंदनीय >सरगंर्म कह- 
लाता है | यधपि यह सरागवर्म निंदनीय ओर त्याग करने योग्य 
तंयापि' अंशुभोपयोगको घारेण करनेवाले? कुँगुरु इस संरगधर्म- 
-कॉ:हीं धर्म कहते हैं) यह मी एक आंश्रयकी ही वातें “है । यही 
समंभेकर मंव्यजीवोंकी इस निंदनीय सर्ोगर्मका ल्वागं करें देता 
चाहिए ओर परमप्रंज्य' वीतंरागरधर्मकों प्रहंण कर लेना 7 चाहिये । 
क्योंकि वीतरागर्घम को घांरण कर लेनेसे यह जीव तीनों लोकोंमें 
अपने शुद्धात्मजन्य 'परमरंसका पान करने! लगता है ओर 
चिदानन्देमंय शुद्ध आंत्माके 'परम सुखको प्राप्त हों जाता हैं | 
भावाथ “्म के दो मेद हैं: एके संरगेंवर्म ओर दूसरों 
वीतरागबर्म | सरोगवर्मकों बारंण करनेवाले: गृंहंस्थ ओर मुन्निं 
दोनों ही होते (हैं: और: बीतरगेंधर्मको- धारण करनेवाले केवर्ल 
उत्तम मुनि ही; होते. हैं | जो: आता संमंसते मोंहका त्याग के 
केवल अपने शुद्ध अआ्त्मामें लीन॑-:हो  जांताह उसके वीतंरागं ' 
धर्म होता है। यहीं बीतेरांग मंर्म ससांज्ातः मोक्ष का कारण है | 
इस संसार में होत्ेवाले चारों :गंतियोंकि -दुःखोंसेः वचानेवाला है, 
और; अनेतचतुध्य आदि आआत्माकी समस्त विभूतियोंकों देनेबालाहै। 
, 5 सरंगर्षर्म:के दो मेद हैं? एकदेश . धर्म: ओर दूसरा पूर्ण 
: र्म-॥:गुहर्स्थ वा श्रावक्रः लोग एकदेशघर्मको - वारण: करते, हैं। 
और मुनि लोग प्रृणवरकों धारण करते हैं. पांच: :अगाब्रत; (सीने 
गुणत्ंत और “चोर शिक्षात्रतोंका पालन करना ओर अतमें समाधि 
/मरणः घारण- करना-गृहस्वोका बम दे। तथा. पंचनहातत, तीन 


न 


._आ्ावेत्रेयंफेलप्रदेशों श्ड्ध 








* गुप्ति ओर पंच समिति यह तेरंह प्रकार" की चारित्रे' “प्रणासराग 
धर्म, है । अथवा जवतंक इस' जीव / के रांगें अवस्था रहती है 
तंबतरक उस जीवके संरागेघमः रहता हैं आर “रोंगद्वेप : के छुट 
जाने पर बीतरांगेधम उंत्वेन्न' होता हे) यहा सरागेंधम परंपेरा “से 
मोक्ष। का कारण है; और “बीतराग -बंर्. साक्षांतः* मोक्षका 
कारण: है| नस “सरागधर्म:: ...ओर.. “वीतराग:- धमसे - जो 
स्वेधा- विरूद्ध है, उसकी ,मिध्याधम.. कहते- :हैं 
यह मिथ्याधर्म' तीव्र रागह्रेपरूप-.है. ओर ;-इसी . लिये संसार का 
कारण: है । यह; मिथ्याघम,,अशुमोपयोग .घारण करने वाले-जीबोंकि 
ही; होता:है-ओऔर अशुभोपयोगको धारण करने वाले-कुगुरु-ही इस 
'मिथ्याधम - का, उपदेश देते हैं। यही समककर भव्यजीबों :को:- इस 
मेश्याधर्मका त्याग-क्र देनाःचाहिये “ओर... सरागध्म को . धारण 
ऋरलेना चाहिये । ,तदनंतर धीरे घीरे अभ्यास द्वारा रागद्वेप को 


प्वथा नष्ट. करते रहना चाहिये और जब .-रागद्रेप क्राः सर्वधा 
अभाव हो जाय तब सरागधंमकों भी छोड़कर परमोत्तम और 


अत्यन्त शुद्ध ऐसे. वीतरागधम.. को धारणं कर लेना चाहिये-। 
आत्मा के कल्याण 'करने का यही सबसे उत्तम मार्ग 
"हय जरा शुद्धोपयोग के लिये विचार' करते ह। 
“ शुद्धोप्योगसिड्यर्थः विचार; क्रियते पुन 
'#+4 अंधे --अंब आगे शुद्धोपयोगकी ग्राप्तिके लिये कुछ थोड़ासा 
विचार कंरते हैं | की दब की लकी 00 + 
हा द्रंव्यादिकंमे णः स्त्रांत्मेरांगांदिभावकेमेणं: ह 
/ 7 देहांदिकर्मणोउत्यंतमिन्नेश्चिद्र.पनायक: ) २२८ ॥ 


?त नि 
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शुद्भोपयोगिनः साधोः स्वभावादिति निश्रयः 

चित्त में जायते चवमागाधों महिमा हहों २२ 

अथ ---शुद्ध चिदानंदखरूप यह मेरा आत्मा : ज्ञानावरण 
आदि आठों द्रव्यकर्मोंसि मिन्न है, रागह्रेय आदि भावकर्मों से 
सर्वथा भिन्न है और शरीर आदि नोकमोंसे सर्वथा मित्र है । जो 
मुनि अत्यन्त शुद्रोपयोग को धारण करते हैं उनको खभाव से ही 
यह निश्चय हो जाता है| इसीलिये मेरे हृदय में इस चिदानन्द 
खरूप शुद्ध आत्मा की महिमा अगाघ सिद्ध हो जाती है । 

भावाथ ---ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, 
आयु, नाम, गोत्र, अंतराय ये आठों कम तथा इन आठों कर्मोंके 
एकसौ अडतालीस मेद सब्र द्रन्यकम कहलाते हैं | आत्मा के 
जिन परिणामों से ये द्वव्यकम आते हैं ऐसे राग, दवेप, मोह, क्रोध, 
भान, साया, लोभ, आदि सत्र भावकम कहलाते हैं | तथा जिन 
पुद्ठल वगणाओंसे औदारिक वैक्रियक, आहारक ये तीनों शरीर 
बनते हैं और छुट्टों पर्यात्तियां बनती हैं उन पुह्नल वर्गणाओंको 
नोकर्म कहते हैं | इस प्रकोर कर्मोके द्रव्य कम, भावकरम और 
नोकर्म ये तीन भेद होते हैं । ये तीनों ही प्रकार के कम अशुद्ध 
जीवके ही होते हैं | मेशा आत्मा शुद्ध है, इसलिये वह द्रब्य 
कर्म, भावकर्म और नोकम तीनों से रहित है । परंतु ऐसा निश्चय 
शुद्वोपयोग धारण करने वाले उत्तम मुनियोंकों ही होता है क्योंकि 
शुद्ध आत्मा का अनुभव उन्हीं मुनियों को होता है'। इसीलिये वे 
मुनि ही इसका निश्चय कर सकते हैं । वास्तव में देखा जाय तो 
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शुद्ध आत्मा की महिमा अगाघ है, कोई भी पुरुष इसका पार नहीं 
' पा सकता अत्व भव्यजीवोंको अपना आजमा सर्वेया शुद्ध बना 
लेना चाहिये | जिससे कि समस्त कर्म नष्ट होकर शीघ्र ही 
मोक्ष की प्राप्ति हो जाय । 
आगे-चाह्य पदार्थों के त्याग करने से कुछ लाभ होता है वा 
नहीं यही बतलाते है | 
प्रशन--स्याद्वाह्मवस्तुनस्त्यागात्की एपि लाभ न मे चंद । 
अर्थ-हे भगवन्‌ ! अब कृपाकर यह ब्तलाइये कि वाह्य 
पदाथों के त्याग करने से कुछ लाभ होता है या नहीं | 
उत्त--चाहद्यादिवस्तुलाभेन को5पि लाभो, भवेन्नहि । 
न तदलाभताो हानिर्मानापमानतस्तथा | २३० ॥ 
एवं स्याज्निर्वया यस्य स स्यात्स्वर्मोक्दायकः 
सोपि शुद्घोपयोगीति हेयः सिद्ध प्रमाणतः ॥२३१॥ 
अथे---बाह्य पदार्थोके लाभ होनेसे मेरे श्रात्मा का कोई लाभ 
नहीं होता तथा वाह्म पदार्थोकी प्राप्ति न होनेसे मेरी कोई हानि 
नहीं होती | इसी प्रकार मेरा मान होने से मेरा कु लाभ नहीं 
होता और मेरा अपमान होने से मेरे आत्मा की कुछ हानि नहीं 
होती । इस प्रकार निश्चय करने वाला महात्मा स्वरगे मोक्ष को प्राप्त 
- होता है और खरमोक्त को देनेवाला होता है । तथा उसी को 
शुद्गोपपोगको धारण करने वाला कहते हैं ओर वही जीव तिद्ध 
अवस्था को प्राप्त होता है । ऐसा ग्रमाणसे सिद्ध होता है । 
भावाथ --धन, संपत्ति, कुटुंव, राज्य आदि संसारके समत्त 
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पंदार्थ है, और रागद्रेपादिक भाव भी आत्मी के शुद्ध स्वेभावसे मिल्ने . 


हरि क. अमर 


3६.३, ४२७ 


यदि बास्तवमें देखा जाय तो इन बाह्य पदार्थों के. मिल ' जाने से 
आत्मा के-शुद्धरूपकी हानि हो रही है। इन बाह्य पंदाथोकां 


न फननज के बल न णाज चल 


मोह ही इस आंत्माकों शुर्द्ध खखूपकी प्रांति नहीं होने देंता। 
परतु जब यह ब्ात्मा अपने आत्मा का यथार्थ खरूपय सम लेता 
है और इन पदार्थोकों अपने आत्मा के शुद्ध खरूप से संबंथों मित्र 
समझ लेता है तब वह इन पदाथों का भोद छोड़ देता है। तथा 
इन पदार्थों का आत्मा से कोई किसी प्रकार का संत्रंध नहीं रहता | 


ऊ हु ; ०३० के 


उस संधय इन पदार्थों के मिलने वा न मिलने से आत्माको कोई 


४४ # ६ (+ तो] हलशी इनक 5 


हानि. लाभ नहीं होता [ इसी प्रकार मान वा अपमान होने से भी 


पर +3 पक 


#*2:2 ६३5 


आत्मा कों कोई हानि लाभ नहीं होता ॥। इस प्रकार वाह्य 


समस्त पदार्थों से आंक्ाकी सं्वया मिन्न अंबस्त्रा ग्रांप्त हो जाती 
है उसी को शुद्धोपयोंग कहते हैं | ऐसा शुद्धोंपयीग ही मोक्ष प्राप्त 
करानेवाला,है ओर मोक्ष का साच्तातू कारण है] यही ' संममक्कर 
अध्यजीबों को संत्रेसे पहले मोह का त्यांग॑ कर ' देनां चाहिये। ह 


जल्अ्टल 


7 कह 
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“नी-ध्यात्ेध्यानसुध्येयषत भेदो उस्ति वा ने में बद | 
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हर अथ--हें भगवन्‌:। अब कृपाकर ;यह बतलाइये,कि ध्याता 
ध्यानाओर ध्येय में:कुछ- भेद है:वा- नहीं] 82% 70 ०8 
उत्त--ध्यानं ध्याता च ध्येयोपि भिन्नोस्ति व्यवहारतः.। 
| कऋरपध्याता धैयाने स्वयं स्वात्मा:ज्ष यी ध्येयोपि निरचयातत्‌ 
.। ज़रए अंर्था--यंद्रि-व्यवहरबणिसे! देखा ज़ुंयःतो:7ध्याता ध्यान 
और ध्येय तीनों हीं मिन्ः मिन्न. हैं ।- परंतु. यदि निश्चयनय से 
देखा जाय तो मेरा यह: शुद्ध आत्मा. खयय , ध्याता है- खय॑ ध्यान 
(रूप! है। और खयःब्येय, है।' पाया 5 ता... 
££ ध्शावाथे-+क्ष्यानः कंस वाले को ध्यातांकहते हैं, जिस पदार्थ 
का ध्यान किया: जाता है;उसको ध्येय: कहते -हैं-और : जो- ध्यान 
वा चिंतवन किया:ज़ाता-है उसको ध्यान. कहते. हैं | जैसे. कोई 
:जीव-भगवान जिस्ेंद्रदेवका:घ्यान-करता है.उस समय :. वह ध्यान 
करने ,वाला भंव्यजीब् ध्याता है;: भगवान्‌--जिनेन्द्रदेव ध्येय है और 
- घह जो अपने मनसे (प्विंतवनरूप क्रिया करता है उसको ध्यान 
फहते-हैं.। इसं:प्रकार व्यवह्मारद॑श्से देखा जाय तो. ध्याता च्येय 
इऔर ध्यान तीनों ही मित्र भिन्न हैं. । . परंतु जहांपर अपना यह 
शुद्ध आत्मा अपने शुद्ध आत्मा के ही द्वारा अपनेही शुद्ध आत्माकों 
ध्यान करता -है -वहांपर ,ध्याता ध्यान और ध्येय तीनों ही एक 


हक, 


शुद्ध आत्मखरूप होते हैं | इसलिये तीनों ही अमिन्न . सिद्ध होते 
हैं । क्यों कि.जो ध्यान करने वाला शुद्ध श्रात्मा , है, वह उसी 
अपने शुद्ध आत्मा का ध्यान करता है और उसी. झपने 


शुद्ध आत्मा.के द्वारा:उसमें लीन होता है इसलिये शुद्ध , निथ्वय 


् कर । ः 


ट्राशि 
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नयसे तीनों ही एक हैं । जो शुद्ध आत्मा घ्याता है; वही - ध्येय हैं 
ओर वही व्यान है | निश्चयनय- से ध्याता ध्येय ओर :घ्यान में 
कोई मेदः नहीं है | न 
आगे ध्याता ध्यान ओर ध्येयका खरूप वा-चिन्ह' वतलाते हैं। 
प्श्न--ध्यातुर्ध्यानस्य ध्येयस्य कि चिह्न में गुरो! वद । , 
अथ--हे गुरो | अब कृपाकर बतलाइये कि ध्याता ध्यान 
ओर ध्येय का चिन्ह वा इनका खरूप क्या है। 
उत्तर--यो ध्यायति शुद्धात्मा ध्याता स्वास्मेव स्वात्मनि। 
शुद्धात्मानं स्वकीयं च॑ तद्ध्येयं ध्यायतीति वा॥२३१॥ 
ध्यान स एव शुद्धात्मा यतस्तेनेंव चिन्त्यते ॥ 
प्रोक्त च स्वात्मतुष्टेन हुन्थुसागरसूरिणा २३४ ॥ 
अर्थ--जो अपना ही शुद्ध आत्मा अपने ही आत्मा मेंध्यान 
करता है वह ध्यान करने वाला शुद्धाम्मा ध्याता कहलाता है। 
तथा वह शुद्धात्मा अपने ही शद्धात्मा का चिंतवन- करता है. इस- 
लिये उसका वही शुद्धात्मा ध्येय कहलाता है और वह शुद्धात्मा 
अपने उसी शुद्धात्मा के द्वारा चितवन करता है इसलिये उसका 
वही शुद्धात्मा ध्यान कहलाता है। इस प्रकार अपने आत्मा में 
संतुष्ट रहनेवाले आचार्य श्री कुंथुसागरने निरूपण किया है । 
भावाथ ---ध्यान करनेवालेको ध्याता कहते हैं, _ जिसका 
ध्यान किया है उसको ध्येय. कहते हैं और ध्यान “करने वा 
चिंतवन करने को. ध्यान कहते हैं | यहांपर अपना “शुद्ध 


आप 


' आत्मा ही- ध्यान करनेवाला है। अपने ही शुद्धात्मा- का 


भावत्रयफलप्रद्शों श्ट्‌ः 








ध्यान किया जाता है और उसी शुद्ध आत्मामें लीन होकर उसका 
ध्यान किया जाता है इसलिये वही अपना शुद्धात्मा ध्याता है, 
चही अपना शुद्धात्मा ध्येय हे, और वही शुद्धात्मा ध्यान है | उस 
ध्यानमें किसी प्रकारका संकल्प विकल्प नहीं है । वह शुद्धात्मा 
में लीन होकर निश्चल अवस्था को धारण कर लेता है| इसलिये 
उसमें ध्यान, ध्येय वा ध्याताका कोई विकल्प नहीं होता है। 
इसीलिये वह ध्यान ध्येय ध्याता तीनों ही अपने शुद्धात्रा. खरूप 
पड़ते हैं ओर इसीलिये वे तीनों एक ही शुद्धात्मा खरूप होजाते हैं| 
आगे शुद्धोपपोगकी सिद्धिके लिये कैसी भावना रखनी 
चाहिये यही दिखलाते हैं | . 
- प्रश्न--भावना कौदशी कार्या शुद्धोपयोगसिद्धये । 
. अथ --हे. भगवन्‌ ! अत्र कृपाकर यह बतलाइये कि 
शुद्धोपयोग प्राप्त करने के लिये कैसी भावना रखनी चाहिये । 
उत्त--नित्ये निजानन्दपदे निपद्या। 
शुद्ध इस्ति चर्यापि निजम्रदेश ॥ 
चिद्र पशय्याशयनें सदा में | 
शुद्घोपयोगीति स यस्य भाव: ॥ २३५ ॥ 

' अथ--जो योगी सदाकाल रहने वाले अपने चिदानंद 
खंरूंप शुद्धात्मा में ही अपनी निपया वा बैठक समझता है, जो 
अपने आत्मा के ही शुद्ध प्रदेशों में चर्या गमनागमन समकता है 
और अपने ही शुद्ध चैतन्यस्वरुूंप आात्माको शय्यारूप समझकर 


उसीपर शयन करता रहता है इस प्रकार जो सदां काल अपनी 
389 
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भावनाएं रखता है उसको शुद्धोपयोगको धारण करनेवाला सम- 
सना चाहिये । े 
भावाथ ---जब यह शुद्ध आत्मा अपने ही स्वरूप “में लीन 
होजाता है, यहांतक कि ध्याता ध्यान ओर ध्येय तक का विकल्प 
छोड़ देता है उस समय वह आत्मा, अपने ही शुद्ध आत्मामें स्थिए-' 
ता के साथ लीन हो जाता है | उस समय में वह. शुद्धात्मा अपने - - 
ही उस शुद्धात्मामें चर्या करने वाला, वा बैठनेवाला, वा सोनेवाला 
समझा जाता है । यद्यपि वहांपर चर्या शब्या निषया कुछ है नहीं- 
केवल शुद्ध आत्मा, शुद्ध आत्मामें वा अपने ही शुद्धलरूप में 
लीन है तथापि वह शुद्धात्मा अपने शुद्ध आत्मा को सब प्रकारसे , 
सुख देनेवाला समझता है। उसीको सुख देनेवाली शब्या. सम-. 
भता है उसी को सुखसे बैठने योग्य आसन समझता है और उसीको 
बिहार करने योग्य स्थांन समकता है। इस प्रकार जो अपने 
आत्माके शुद्ध खरूपमें सर्ववा लीन रहने की भावना रखता है 
उसी को शुद्धोपयोगी समझना चाहिये । 
आगे शद्धोपयोग को धारण करनेवाला .जीव कुछु बचन भी 
कहता है वा नहीं यही दिखलाते हैं। 
प्रश्न--क्वचिच्छुद्धोपयोंगीह त्रवीति वा न में वद | 
अथ ---अब इपाकर यह वतलाइये कि शुद्धोपयोगको धारण: 
करने बाला जीव कमी कुछ वचन कहता है वा नहीं ? : 
उत्तर--प्रायविचिदानन्दमयी विरागी | 
शुद्धोपयोगी. भवतीति मौनी ॥ 
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जुद्भात्मशान्त्ये यदि चेदू त्रवीति । 

हित॑ मितं शातिकरं प्रियं वा ॥ २३६ ॥ 

इगवोधचारित्रमयों ममात्मा: 

साध्य; प्रसिद्धो व्यवहारतो5स्ति ॥ 

चिद्र पमूर्ति: परमार्थतो वा 

ह्यादन्तमध्यादिविवजितो 5स्ति ॥ २३७ ॥ 

अथ --शुद्धोपपोग को धारण करने चाले और परम बीतराग 
अब्रस्था को धारण करने वाले चिदानन्दखरूप शुद्ध आत्माएं प्रायः 
मौन धारण करते हैं | यदि वे अपने शुद्ध आत्मा में परम शांति 
स्थापन करने के लिये कभी कुछु बचन कहते हैं तो हितरूप 
परिमित अत्यन्त प्रिय ओर परम शांति उत्पन्न करने वाले बचन 
कहते हैं| तथा मेश यह आत्मा सम्यग्दशन सम्यस्ज्नात ओर 
सम्पकचारित्रमय है, व्यवहार से सिद्ध करने योग्य है, संसार में 
ग्रसिद्ध है। परमार्थडशिसे शद्ध चेतन्यखरूप है, आर झादि 
'मध्य अंत तीनों से रहित है। इस प्रकार अपने शुद्ध आत्मा के 
स्वरूस निरूपण करते हैं । 
भावाथ ---जब यह शुद्ध आत्मा अपने शुद्धस्वरूप में लीन 

रहता है तब उसके शुद्धोपयोग होता है । उस समय बह ढुद्ध भी 
क्रिया नहीं करता । न॑ शरीर से कुछ क्रिया करता है, न मनसे कुद् 
चिंतव । करता है ओर न वचन से कुछ कहता है । उस समय दह 
सर्वथा मौन धारण करता -है | परंतु उस ध्यान के अनेतर यदि 
वह किसी भव्यंजीव से कुछ कहता है तो सत्र जीवों के हित करने 


क्र) 
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वाले बचन कहता है, जितने वचनों की आवश्यक्ता होती है 


सनी नननन 


उतने ही वचन कहता. है अधिक वचन नहीं कहता । तथा 
सबको प्रिय लगने ज़ाले वचन कहता है अप्रिय कठुक वा निंदनीय ' 
वचन कमी नहीं कहता |. इसके सिवाय समस्त जीवों में शांति 


* उत्पन्न करनेवाले वचन कहता है। च्लोम उत्पन्न करनेवाले वा 


कषाय उत्पन्न करने वाले वचन कमी नहीं कहता | अथवा जब 
कभी उपदेश देने का काम पड़ता है तो उनका यही. उपदेश 
होता है कि यह मेरा आत्मा अत्यन्त शुद्ध है, सम्यग्दशन, स॒म्य- 
शज्ञान और सम्यकूचारित्र स्वरूप है, शुद्ध चैतन्यस्वरूप है और 
आदि अन्त मध्य तीनों से रहित है | यद्यपि परमार्थद्टिसे आत्माका 
यही स्वरूप है तथापि संसारी जीत्रों को अपना -आत्मा व्यवहार 
चारित्र धारण कर शुद्ध कर लेना चाहिये । इसी लिये इसको 
व्यवहार से सिद्ध करने योग्य वतलाया है । उन परम “योगियोंका 
उपदेश इसी प्रकार का होता है 
आगे यथार्थ विजयी का स्वरूप कहते हैं । 
प्रश्न--सत्याथ विजयी के स्यात्‌ चद मे सांग्रतं प्रभो ! 
- अरथ--हे भगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि इस 
संसार. में कौनसा विद्यान्‌ मनुष्य यथार्थ विजयी कहलाता है | 
* उत्त-्याप्रस्य सिहस्य वश विधाता। 
शत्रोविजेताक्षसुखादिभोक्ता ॥ 
गजाश्वजः: ु व्या। | 
'परीक्षकः शोधक एवं सुज्। ॥. २३८ ॥.. 
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: दृष्डा अनेके झुवि कितु नेंव 
कर्मा रिजेतात्मसुखस्य भोक्ता । 
ः_ शुद्धात्मरूपरय परीक्षक. 
शुद्धापयोगी विरलः कृतार्थी ॥ २३९ ॥ 

अथ ---इस संसार में सिंह व्याप्र आदि हिंसक पशुओं को 
घश करने वाले बहुत हैं, अपने प्रत॒ल शत्रुओंको जीतने वाले भी 
बहुत हैं, उत्तम से उत्तम इन्द्रियोंके सुखों को भोगनेवाले मी बहुत हैं 
हाथी धोड़े आदि पशुओंकी परीक्षा करने वाले वां मणिरतन प्रथ्वी 
आदि का संशोधन करने वाले विद्वान पुरुष इस संसार में अनेक 
हैं परंतु कर्मोंके जीतनेबाले, आत्मचुख का उपभोग करनेवाले,अपने 
शुद्ध स्वरूपकी परीक्षा करनेवाले, कृतकृत्य ओर शुद्धोपयोग को 
धारण करने वाले जीव बहुत ही थोड़े हैं | अ्रयवा यों कहना चा- 
हिये कि ऐसे जीव हैं ही नहीं । 

भावाथ ---जो जीत अपने शत्रुओंको जीत लेते हैं उनको 
विजयी कहते हैं | जो कोई अपने आत्मा वा शरीर को दुःख देता 
है उसको श्र कहते हैं । जैसे कोई मनुष्य किसी का धन लूटता 
है वा उसके किसी कुटंवी को मार देता है | तो वह उसका छात्र 
कहलाता है। परन्तु वास्तव में देखा जाय तो वह जीव उसका 
श॒त्र नहीं है किंतु इस संसार में जितना सुख दुःख होता दे वह 
सब्र अपने अपने कर्मके उदय के निमित्त से होता है। यदि 
अशुभ कर्म का उदय न हो तो कोई किसीका घन नहीं ले सकता। 
अथवा कोई किसी को नहीं मार सकता | अपने अशुभ कर्म के 
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उदय होने पर ही कोई भी मनुष्य वा पशुं पक्ती - अपने को वा 
कुटंवी को मार सकता है । हां, उसमें कोई न कोई निमित्त कारण: 
अवश्य मिल जाता है| तथा वह कर्म का उदय ही उस निमित्तको 
मिला लेता है । इससे सिद्ध होता है कि मारनेवाला तो निमित्तमात्र 
है। वास्तव में मारनेवाला तो अपना कर्मरूप शत्रु है। इसलिये जो 
पुरुष अपने उस प्रवल कर्मरूपी शत्रु को जीत लेते हैं. वे -ही 
यथार्थ विजयी कहलाते हैं | जिस प्रकार शत्रुको जीतने वाला 
अनेक प्रकार की सुख सामग्री प्राप्त कर सुखका अनुभव किया 
करता- है उसी प्रकार कर्मरूपी शत्रुओं को जीतने वाला पुरुष भी 
अनंतचतुध्यरूपी महाविभूतिको आ,्राप्त कर आहघ्लजन्य अनुपम 
अनंत सुखका अनुभव किया करता है। और शुद्धोपय्रोग को 
घारण करने वाला वह कृतकृत्य कहलाता है । परंतु इस प्रकार 
कर्मरूप यथार्थ शत्रुओं को विजय करने वाले इस संसार में मिलते 
नहीं है | यदि मिलते हैं तो बहुत ही विरले वा बहुत ही थोड़े 
मिलते हैं। यही समझकर भव्यजीबोंको अपने यथार्थ शन्रुओंका 
स्वरूप समेककर उन्हीं कर्मरूप शत्रुओं को विजय करने का प्रयलत 
करते रहना चाहिये और सबसे पहले मोहनीय कर्म को नाश कर 
शुद्रोपपोग को धारण करने का प्रयत्न करना चाहिये | जिससे 
कि शीघ्र ही मोक्ष की प्राप्ति हो जाय । 

.. आगे आत्मा का आधाराघेयमात बतलाते हैं। 
प्रश्न---आधोरः। कथ्व छोके5स्मिन स्वात्मनों मे शुरो वद । 

.. अथ --है मगवन्‌ | अब कृपाकर यह वतलाइये कि इस 
संसार में इस मेरे आत्मा का आधार क्या है? हद 
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उत्तर-अना दिकमसंबंधादाधार; स्वात्मनों बपु! । 
अथवा पृथिवी ज्ञया क्य चिद्बंधुजनादिकः ॥२४०॥ 
. . याथात्म्यात्स्वात्मनः स्वात्माथारों ज्ञयो निरंजनः | 
' * आधेयोपि स॒ एवं स्यादू योगो जानाति शुद्धधीः ॥ 
अथ --इस संसारी जीव के साथ अनादिकालसे कर्मोंका 
'संबन्ध लगा हुआ है | उस कमोंके संबेधसे देखा जाय तो इस 
अपने संसारी आत्माका आधार यह शरीर है| अथवा उस शरीर 
विशिष्ट आत्मा का आधार पृथ्वी है। तथा उस शरीरविशिष्ट 
अत्माके पालन पोषणकी दृष्टि से देखा जाय तो कहीं कहीं पर भाई 
बंधु भी इस जीव के आधार बन जाते हैं। परंतु यदि ययार्थदृष्टिसे 
देखा जाय तो कर्म बंधन से रहित यह अपना शुद्ध आत्मा ही इस 
अपने शुद्ध आत्माका आधार है। तथा यही अपना शुद्ध आत्मा 
आधेय है। इस आधाराघेय-भाव को शुद्ध बुद्धिको धारण करने 
वाले योगी ही जानते हैं । 
भावार्थ---वरास्तत्र में देखा जाय तो यह आत्मा कर्मोंसे सर्वधा 
रहित शुद्ध है । परंतु अनादिकालसे ही भमोक्रे बंधन में बेंधा 
हुआ है| तथा कर्मोक्े बंधनमें वैंध जाने के कारण ही वह 
प्रनेक प्रकार के शरीर को धारण करता रहता है, ओर उस 
शरीर के . प्रमाण के समान ही रहता है । इसलिये 
यदि इस दृष्टि से देखते हैं तो इस आत्मा का आधार शरीर €। 
. क्यों कि इस शरीरमें ही आत्मा रहता है । परंतु वह शरीर मत 
होनेसे निराधार रह नहीं सकता, इसलिये वह आत्म विशिष्ट शरीर 
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इस प्रथ्वीपर ही रहता है अथवा लोक़ाकाशके. किसी भी  स्थाने 
में रहता है | इसलिये इस जीवका आधार इस पृं्व्री। को मानना 
पड़ता है अथवा इस लोकाकाश को- मानना , पड़ता “है। इसके 
सिवाय इस प्रृब्वी को आधार मानते हुए भी बालके अवस्था में 
अथवा किसी रोग की. अवस्था में वा अन्य किसी निरुर्पाय अवस्था 
में. वा पालन पोषण की द्वष्टि से भाई-बन्धुओं को वा माता-पिता- 
ओं, को भी आधार मानना पड़ता है । ये सब आधार कर्म ओर 
शरीर सहित जीत के हैं । परंतु वास्तत्र में देखा जाय तो शरीर. 
ओर कर्म दोनों ही पौद्डलिक ओर जड़ खरूप हैं तथा यह आत्मा 
ज्ञोन दंशन स्वरूप चैतन्यंमय है | कर्म मूर्त हैं, आत्मा अमूर्त है। 
इसलिये यह आत्मा शरीर वा कमोंसे सर्वेथा मिन्न है ऐसा यह अमूत 
आत्मा अपने ही: प्रदेशोंमें वा अपने. ही स्वरूप में रहता है इसलिये 
इस अपने शुद्धस्वरूप आत्मा का आधार यही अपना शुद्ध. आत्मा 
रहता है इसलिये यही अपना शुद्ध आत्मा आधेय है। परंतु इस' 
शुद्ध: आंमा:के आधाराघेयःभावको केवल शुद्ध उपयोग .को धारण 
करने वाले योगी पुरुक्षे ही जानते हैं) इस आधाराघय भावकों 
संसारी जीव -नहीं जानते | सेसारी जीव तो ब््यवहार दृष्टि में 
लगे रहते हैं, इसलिये वे तो प्रृथ्वी आदि आवबार को ही जानते 
हैं । शुद्ध आत्मा के आवाराधेयको शुद्ध आत्माको धारण करनेवाले 
योगी ही.जानते हैं |. ५ 5 
': आंगेःविश्व धर्म का निरूपण करते. हैं:। | 


शुद्धोपयोगसिद्धयथ विश्वधर्मो विेच्यते | 
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अर्थ---शुद्धोपयोगकी सिद्धि के लिए गुरु खय विश्वर्मका 
निरूपण करते हैं । 


धनस्य बुद्ध; समयस्य शक्तेः 

नियोजन ग्राणिहिते सदेव | 

स्याहिश्वधरम! सुखद उसुशांन्त्य 

ज्ञाखेति पूर्वोक्तविधिविंधेय/ ॥ २४२ ॥ 

यतस्त्रिलोके स्व॒रसस्य पान॑ 

स्पाच्छुड्धचिद्र.पसुखस्य चर्चा | 

आचन्द्रताराकमितीह कीति- 

गृ हें गृहे मंगलगीतवाद्यम ॥ २४३ ॥ 

अथ --भव्यजीवोंको सदा काल समस्त प्राणियोंके हिलके 

लिए ही अपने धनका उपयोग करना चाहिए, अपनी चुद्धिका 
उपयोग करना चाहिए, अपने समय का उपयोग करना 
चाहिए ओर अपनी शक्ति का उपयोग करना चाहिए । 
यही समस्त संसार का हित करनेवाला विश्व धर्म है। 
यही समस्त ग्राणियोंको सुख देनेवाला है ओर “इसी धर्म को पारण 


समस्त जीवोंको इस विश्व्र्मका पालन करते रहना चाहिये । 
क्योंकि इस विश्व्म के पालन करनेसे झत्मजन्ध अनुपम 
सुख की प्राप्ति होती है, चिदानन्द खख्प शुद्ध आत्मासे उल्यन्न 


होनेवाले सुखकी प्राप्ति होती हे तथा इस संसारमें जन्र तक दारे 
उठा 
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ओर चन्द्रमा व सूर्य विद्यमान हैं तब तक कीर्ति: फैलती, रहती है 
ओर तब तक ही घर घरमें मंगल गान होते रहते हैं । 


भावाथ ---समस्त जीवीके. कल्याण करनेकी भावना रखेना 
सर्वोत्कष्ट भावना है | परंतु यह भावना आत्माके कल्याण करनेकी 
होनी चाहिये; केवल लौकिक उपकार करनेकी भावना रखना 
उत्कृष्ट भावना नहीं है । संसासमें ऐसे बहुतसे जीव देखे जाते हैं 
जो सदाकाल दूसरों का उपकार किया करते हैं परंतु वे न तो 
अपने आत्माका कुछ कल्याण करते हैं ओर न अन्य आत्मश्रोंकों 
कल्याण करते हैं वे केबल दिखाऊ लौकिक उपकार किया करते 
हैं | तथा वे उस काममें यहां तक लीन हो जाते हैं कि वें 
अपना घर्म कर्म भी छोड़ देते हैं । परोपकार करनेवाले अनेक 
जैनी मी ऐसे देखे गये हैं जो उसी परोेपकार में लगे रहनेके 
कारण विना छुना जैसा मिले वेसा पानी पी लेते हैं, रातमें भोजन 
कर लेते हैं ओर देवदशन तक नहीं करते | यदि उनसे कहा * 
जाता है तो वे यही कहते हैं कि हमें इस कामसे 
अवकाश ही नहीं” मिलता । परंतु यह अच्छी तरह समझ लेना 
चाहिए. कि यह उनका परोपकार आत्मा के कल्याण का कारण 
' नहीं है| उस थोड़े से लौकिक परोपकार से न तो अन्य जीवोंके 
आत्माका कल्याण होता हे ओर न अपने आत्माका कल्याण होता 
है | इसलिए ऐसे लौकिक परोपकारसे आत्माका कोई कल्याण नहीं 
होता | इस जीवकी सबसे पहले अपने आत्माका कल्याण कर 
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लेना. चाहिये | जो आत्मा अपना कल्याण कर लेता है, अपने 
क्रोध, मान; माया, लोभ, मोह, मद, मत्सर, काम आदि समस्त 
. विकारोंकों दूर कर अपने आत्माको शुद्ध बना लेता हे वही आत्मा 
अन्य जीवोंका कल्याण कर सकता है | विकारहित आत्पासे 
खयमेव दूसरोंकी आत्माका कल्याण हो जाता है। यहां तक कि मुनि 
योंकी परम निर्विकार ओर अल्न्त शांतमुद्रा देखकर सिंह, व्याप्र 
आदि क्रूर पशु मी शांत हो जाते हैं और वे खय॑भ्नि्विकार होकर 
उन मुनिराजके समीप बैठ जाते हैं| इससे सिद्ध होता दे कि , 
आत्माका कल्याण विकाके त्याग करनेसे होता है | अतएवं उन 
विकारके त्याग करने वा करानेक्रे लिए ही अपनी सब शक्ति 
लगा देनी चाहिए, उन्हीं विकारों के त्याग करने करनेके लिए 
अपना सब घन लगा देना चाहिए, उन्हीं दिकागेके त्याग ऋरने 
करानेक्रे लिए अपनी समस्त बुद्धि और अपना समस्त समय 
लगा देना चाहिए । इसक्रे सित्राय अथने पास जो छुद्ढ 
है वह सव आत्माके कल्याण करने करनेमें ही लगा 
देना चाहिए | विक्रारोंका त्याग कर डेने से ही आत्मा शुद्ध 
होता है, आत्मजन्य अनुपम खुखकी प्राप्ति होती है, शुद्ध चतन्य 
खरूयप आत्माका अनुभव होता ह ओर झाद्घोपयोगकी प्राप्त 
होकर शीघ्र ही मोछ्॒की ग्राप्ति हो जाती दे | यही सर्रोत््ाट आत्म 
कल्याण है | तथा उन सिद्धोक्का खरूप चिंतन कर अनेक 


_च व+ 
का 
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उन्हीं सिद्धों का स्मरण कर दीक्षा लेते हैं | यह सर्वोत्किष्ट 
परोपंकार कहलाता है| यही समझकर सबसे पहले आत्मकल्याण 
में लगना चाहिए और फिर अन्य जीबोंको मोक्षमाग में लंगाकर 
अन्यजीवोंका कल्याण . करते रहना चाहिए | यही सबसे ' उत्कृष्ट 
अपना और दूसरोंका उपकार इसीको विश्वन्वम कहते हैं। 
आगे शुद्धोपयोगकी सिद्धिके लिए ध्यानका फल दिखलाते हैं । 
शुद्घोपयोगसिद्धयर्थ फर्ल ध्यानस्य कथ्यते ॥ 
अथ --आगे शद्भोपयोग की सिद्धिके लिए उत्कृष्ट ध्यानका 
फल दिखलाते हैं । ' 
एकाग्रचिन्ताग्रविरो धनाम । 
ध्यानं च शुक्ल सुखशांतिमूलम ॥ 
कु्न्प्रवेश ह्नचले स्वघमें । 
मिष्टातिमिष्टं स्व॒रसं पिचन्‌ हि ॥ २४४ ॥ 
शुद्धोपयोगी सहजेन साथु) । 
प्राप्नोति छुद्धां निजराजधानीम ॥ 
स्वानन्दतुष्टन सुखप्रदेन । 
श्री न्युनाम्ना वरख््रिणोक्तम्‌ ॥ २४४ ॥ 
अथ ---समस्त चिंतवनोंको रोककर केवल अपने शुद्ध 
आत्मामें लीन होकर उसी अपने शुद्ध आत्माका चिंतवन करना 
शुक्तब्यान कहलाता है। यह शुद्धव्यान अनन्तसुख जौर अनन्त 
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शांते का मूल कारण है । जो ध्याती महात्मा अपने निश्चल 
'आत्मघर्म में लीन हो जाता है वह मीठे से मीठे शुद्धात्मजन्य 
अनुपम सुखका पान करता रहता है | तदनंतर वह शुद्धोपयोग को 
घारण करनेवाला साधु अत्यन्त शुद्ध एसी अपनी मोक्तरूपी 
राजधानी में जा पहुंचता है । इस प्रकार अपने आत्मजन्य खुखमें 
लीन रहनेवाले ओर समस्त जीदों को सुख देने वाले आचाये 
चये श्रीकृथुसागरने निरूपण किया है। 
भावाथ ---अन्य समस्त चिंतवनों का त्याग कर किसी एक 
पदार्थ का चितबन करना ध्यान है | उस बध्यानके चार भेद हैं 
आतध्यान, नैद्ध्यान, धम्पैध्यान ओर शुक्लध्यान । जो ध्यान किसी 
दुःखसे किया जाता है उसको आतंष्यान कहते हैं। यह आते- 
ध्यान तियेचगतिका कारण है । जो ध्यान रुद्र परिणामों से वा 
हिंसा झूठ चोरी रूप क्रूर परिणामों से क्रिया जाता है उसको 


> 
हे | 


रौद्ध्यान कहते हैं | यह रौद्रध्यान नरक॒का कारण है 
जो ध्यान धर्म के चिंतवन से किया जाता है उसको पघम्मरध्यान 
कहते हैं | यह धर्म्मध्यान मनुष्य वा देवगतिका कारण ह। 
जो ध्यान केवल शुद्ध आत्मासे किया जाता है उसको शुक्कब्यान 
कहते हैं । यह शुक्लव्यान मोक्षुका कारण है । इस शुक्घष्यानके ही 
द्वारा आत्मा के घातिया कर्मोका नाश होने से अनंतचतुध्य की 
प्राप्ति होती है । तथा अनेक अतिशयोंकी प्राप्ति होती है। तद 
नंतर उसी शुक्कध्यान के द्वारा बह अघातिया कमोंका भी नाश कर 
डालता है और फिर उसी समय में अपने शुद्ध आत्माकी 
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संदाकांल रहने वाली मोच्चरूपी राजधानीमें जां विरोज॑मान होता है 
फिर वह अनंतानतकाल तक वहींपर अनंतसुखक्रा अनुभव करती 
है। मोक्तमें किसी कालमें मी किसी ग्रकारका विकार उंत्पन्न नहीं 
होता है। यही समझकर भव्यजीवोंकों आतंब्यान और सैद्धध्यान 
का सर्वथा त्यागकर धम्येध्यानंका चिंतन करते रहना चाहिये 
ओर फिर धीरे धीरे शुक्षष्यानका अभ्यास करते रहना चाहिये | 
यह शुक्लष्यान ही अनंतसुखका कारण है । 


आगे संक्षेप से अशुभोपयोग, शुभोपयोग ओर शुद्धोपयोग इन 
तीनों प्रकार के भावों का फल दिखलाते हैं | 


संक्षेपत्तों वण्यंत एवं चाथ । 
भावत्रयाणां च फलस्व॒रूपस्‌ ॥| 


ए 0१ वि पे कक ब 
अथ ---अब आगे अत्यन्त संच्षेयसे अशुभोपयोग शुभोपयोग 
और शुद्धोपयोग इन तीनों प्रकार के भात्रों का फल दिखलाते हैं 


दुःखग्नदा ध्वभ्रगतिभवेद्राउ- | 
शुभोपयोगात्कुगतिस्तिरश्चाम ॥ 
दरिद्रता हीननृता पशुत्व॑ । 
' 'मायाविता बंधुविहीनतादि। ॥ २४६ ॥: 
: साम्राज्यलक्ष्मीः सुखदा स्वदासी ॥ - 
धर्माउुझूलः सुकुठम्बबर्गः । 
 - सुमान्यता श्रष्ठजनेंश्च पूजा ॥ २४७ ॥ 
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शुद्धापयोगेल निजाशितेन ! 
अ्वगाज्यलक्ष्मीश्च सर्वेत्व्वदासी ॥ 

गति; स्थिति; सोख्यमये स्वृधर्स | 
चिदात्मके स्वात्मरसे हि तृप्ति! ॥ रश्८ ॥ 
शव नुणां कारणकार्य भेदादू- | 

भवेद्धि भेद! खलु चत्फले5पि ॥ 
नानाव्यथादः सुखद) सदेव | 

शंका न कार्या विपये किलास्मित्‌ ॥ २४६ ॥ 





अथ --अशुभोपयोगका फल दुःख देनेबाली नम्कगति 

आप्त होना है, वा नीच दिथच गतिका प्राप्त होना है, अथवा 
दरिद्रताका होना, नीच मनुष्प होना, पशु होना, मायाचारीपना 
करना ओर भाई बेघुओंसे रहित होना आदि सब अशुभोपनोगका 
फल ह ॥ शुभोपयोगके फल से नीराग शरीर प्राप्त होता सुख 

देनेवाली साम्राज्य लक्ष्य अपनी दास हो जाती है । घर्म के अजु- 
कूल चलने वाले कुटुंबकी आपि होती है, ओर उत्तम मान्य मल 
य्योंके द्वारा मान्यता तथा एच्यता ग्राप्त होती दे। फेकल अपने 
शद्धाएंमा के आश्रित रहनेवाले शद्ोपयोगके प्लस मोक्षरूप स्वराज्य 


शद्धस्वरूप आत्मछुखमें ः 
7 नोमें 232 2078० पट 
भनुष्यों के कारण कार्यके भेदसे उनके फलेमे भी भेद हो उाता है 
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किसी कारण कार्य का फल अनेक प्रकारके दुःख देनेवाला होता 
है ओर किसी कारण काय का फल्न सुख देनेवाला होता है। इस 
विषय में किसी प्रकार की शंका नहीं करनी चाहिये । 


'भावार्थ--इस संसारमें नरक निगोदादिकके जितने दुःख हैं, 
तियंच और मनुष्ययोनिमें जितने दुःख हैं, चाहे वे शारीरिक दु:खहों 
चाहे मानसिक दुःख हों, चाहे आकस्मिक दुःख हों, ओर चाहे 
कौठम्बिक दुःख हों, वे सव दुःख अशुभोपथोग से ही ग्राप्त होते 
हैं । इसी प्रकार इस संसारमें जितने छुख हैं, चाहे वे सुख घनसे 
प्राप्त होनेबाले हों, चाहे इन्द्ियोंसें प्राप्त होने वाले हों, चाहे कुट- 
बसे प्राप्त होनेवाले हों और चाहे अन्य किसी प्रकार से उत्पन्न 
होने वाले हों सब इन्द्रियजन्य सुख वा सांसारिक सुख शुभो- 
पयोंग से प्राप्त होता है | शद्घोपयोगका फल मोक्ष है | इसी प्रकार 
कारण के भेद से कार्य में मेद अवश्य हो जाता है | इसमें किसी. 
प्रकार की शंका नहीं है । 

आगे सब ग्रंथका सारांश बतलाते हैं | 


“कौ केवर्ल क्लेशकरोस्ति निधो.5-। 
शुभोपयोगी विपवदव्यथादः ॥ 
शुभोपयोगो स्वसुखप्रदोइस्ति |. , 
शुद्घोपयोगो निजसोख्यदाता | २४० ॥ 
ज्ञात्वेतिं मुक्‍्ता हणशुभोपयोगं । 
क्वचित्प्रवृत्तिर्च शुभोपयोगे ॥ 
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बेर ८ (९ 
. बन्सदा तिष्ठतु सबलोकः | 
शुद्धोपयोगे हि ममापि चात्मा ॥ २४१ ॥ 


अथ --इस समस्त ग्रंथ का सार यह है कि इस संसारमें 
_अशुभोपयोग अत्यन्त क्लेश उत्पन्न करनेवाला है, अत्यन्त निंदनीय 
है और बिपर के संमान दुःख देनेवाला है | तथा शुमोपयोग इन्द्रिय- 

जन्य सुखों को देनेवाला है ओर शुद्धोपयोग अपने शुद्ध आत्मासे 
उत्पन्न होनेवाले अनंतसुखको देनेवाला है। यही समककर आशु- 
भोपयोग का सर्वथा त्याग कर देना चाहिये ओर अन्त में जाकर 
समस्त जीत्रों को शुद्धोपयोगमें स्थिर हो जाना चाहिये । इसी प्रकार 
मेरा यह आत्मा भी इसी शुद्धोपयोग में सदाकाल स्थिर रहे ऐसी में 
भावना करता हूं । 


.. भावाथ --डइस प्रन्थमें अशुभोपयोग, शुभोपयोग ओर शुद्धो 
पयोग इन तीनों उपयोगों का फल दिखलाया है। इन तीनों उप- 
योगोंमें से अशभोपयोग तो सर्वथा त्याग करने योग्य है। इसलिये 
उसका तो सर्वथा त्याग ही कर देना चाहिये। शुद्धोपयोग यद्यपि 
त्याग करने योग्य है तथापि जबतक शाद्धोप्योगकी प्राप्ति 
नहीं होती तबतक शुभोपयोग में अपनी प्रद्ृत्ति रखनी चाहिये ! 
शभोपथोगमे प्रचृत्ति रखते हुए भी शुद्धोपयोग का अभ्यास करते 
रहना चाहिये । और शद्धोपयोगकी प्राप्ति होने- पर शुभोपयोगका 
भी सर्वथा त्याग कर देना चाहिये। इस संसार में शद्घोपयोग ही 


मोक्षका सुख देने वाला है, शेष के शुभोषयोग और आशुमोप्योग 
38 ः ; 
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: दोनों ही संसार के कारण हैं | इस प्रकार आत्माका हित करने 
वाला औरंः मोछ्षक्के अनंत सुख देनेवाला एक शुद्धोषयोग ही है। 
अतए्‌व समस्त जीव इसी शुद्धोपयोग को ग्राप्तकर इसीमें सदाकाल 
स्थिर बने रहें तथा मेरा आत्मा भी इसी शुद्घोपयोग को प्राप्त कर 
सदाकाल इसीमें स्थिर बना रहे | ग्रन्यकर्ता आचाये कुंथुसागर 
स्वामी ऐसी ही भावना करते हैं |... ॒ 
आगे ग्रन्थ का उपसंहार करते हैं । 
एवं यथावत्कथितं स्वरूप ।. 
भाषत्रयाणां सकलात्मशुद्धयों ॥ 
स्वानन्दतुष्टेन तमोहरेण । 
श्रीकुन्थुनाम्ना वर छ्रिणात्र ॥ २१२ ॥ 
अथ --इस प्रकार अज्ञानरूपी अंधकार को दूर करनेवाले 
और अपने आत्माके शुद्ध खरूप में वा आत्मजन्य सुख में संतुष्ट 
रहनेवाले आचागग्रेवय मुझ श्री कुंडुसागर स्वामी ने समस्त जीबोंकी 
' आत्माओं को शुद्ध करने के लिये अशुभोपयोग शुभोपयोग ' और 
शुद्धोपयोग इन तीनों भावों का यथार्थ खरूप इस ग्रन्थ्में निरूपण - 
, किया है । 
भावाय ---अनेक॑ प्रकारसे अशुभोपयोगका फल दिखलाया है 
अनेक ग्रकारसे शुभोपयोग का फंल दिखलाय, >, और अनेक 
प्रकार से शुद्योपयोग का खरूप दिखलाया है | तथा समस्त जीव 
शुभोपयोग वा अशुभोपयोग का त्यागकर शुद्धोपयोग धारण कर 
'. अपने आत्मा को शुद्ध वनावें और शीत्र ही मोक्ष प्राप्त करलें इसी 
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अमिग्राय से इनका खरूप दिखलाया है | इनको जानकर समस्त 
भव्यजीत्रों को शुद्घोपयोग धारण करने का प्रयन करते रहना 
चाहिये यही इस ग्रन्थ के निरूपण करनेका अमिप्राय है। इति शम्‌। 


इति श्रीआचार्यवर्य श्रीकुन्थुसागर विरचिते 
मावत्रयफलग्रदर्शिनाम्नि ग्रन्थे 
शुद्धोपयोगवर्णनो नाम 
वृतीयोउध्यायः । 


इस प्रकार आचार्य श्री कुंथुसागर विरचित भावत्रयफल 
गरदर्शी नामके ग्रन्थकी ४ धर्मरत्न ? पृ. लालाराम 
शात््री विरचित सरल हिंदी भाषा टीकामें 
शुद्धोपयोगको वर्णन करनेवाला 
यह तीसरा अध्याव 


समाप्त हुआ | 
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. डक फश्ञास्तिः ॥. 
आगे ग्रशस्ति लिखते हैं | 

दीक्षागुरी) शान्तिसुंधाकरस्थ | 

कृपाग्रसादात्सुखंशा न्तिदातु: || 

विद्यागुरोरेव सुधर्मसिधो । 

राबालबृद्धांदिविवोधनाथम ॥ २५३ ॥ 

भावत्रयाणां च फलग्रदर्शी । 

ग्रन्थों मेयायं लिखितो मनोज्ञः ॥ 

आचार्यवयेंण विचक्षणेन । 

श्रीकुन्थुन म्नांस्मरतेन नित्यम्‌ ॥ २५४४ ॥ 

अर्थ--सदाकाल अपने आत्मामें लीन रहनेवाले और अत्यन्त 

बुद्धिमान्‌ ऐसे आचार्यवर्य मुझ श्री कुंथुसागर स्वामी ने शुभोषयोग 
अशभोपयोग ओर शुद्घोपयोग इन तीनों भावोंके फलको दिख- 
लानेवाला यह मनोहर ग्रन्थ खुख ओर शान्ति को देनेवाले ओर 
चन्द्रमा के समान महाशांत ऐसे आचार्यवर्य मेरे दीक्षा गुरु 
श्रीशांतिसागर स्वामीकी परम कृपा के प्रसाद से लिखा गंया 
है तथा मेरे विद्यागुरु आचार्यवर्य श्री . सुधर्मसागरकी परम कृपा 
के प्रसाद से लिखा गया है | ओर वालक वृद्ध था युवा सब 
ही जीव पढ़कर अपने आत्मा का कल्याण करें | इसी अमि- , 
आ्राय से यह अन्य लिखा गया है। 
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“ ज्ञावा्थ --आचार्यत्रण श्री शांतिसागरंजी” महाराज मेरे 
दीकछ्धा गुरु हैं तथा आचायव्य ओऔसुधमसागरजी महाग़ज मेरे 
विद्यागुरु हैं ।.उन दोनों परम वीतराग निर्मथ गुरुओं की ऋृपासे 
ही मैंने इस ग्रथको समाप्त किया है | 
अंथ झम्नु वांच्छितर्द सदा ये | 
स्मर॒न्ति गायन्ति पठन्ति सर्त्या ॥ 
स्वर्मो क्षुलक्ष्मीं क्रमतों लभन्ते । 
यथाथ विद्यां सुग्ुुरोथ् भक्ताः ॥ २४४ ॥ 
ह अथ ---जो अ्रेष्ट गुरुओंके भक्त इच्छानुसार फल देनेवाले 
इस ग्रंथकों सदाकाल पढ़ते हैं स्मरण करते हैं वा इसको गाते हैं 
वे पुरुष यथार्थ वियाको प्राप्त होते हैं ओर शअ्नुक्रम से. स्वर्ग 
मोक्त की लक्ष्मी को प्राप्त होते हैं । ह 
भावाथ --हस ग्रंथ को पठन पाठन करनेका फल आत्माक्े 
शुद्धलरूपका ज्ञान होना है ओर अंतिम फल खग्गोंकि सुख भोग 
कर मोक्ष लक्ष्मी का प्राप्त होना है। अतणए्व इस ग्रेथ का पठन 
पाठन अवश्य करते रहना चाहिये। 
आगे ग्रेथकार अपनी लघुता दिखलाते हैं | 
ग्रंथे क्वचिन्मे स्खलन भवेच्चेत । 
दुधा यतीशाः खल शोधयित्वा ॥ 
पठन्तु नित्य परिपाठयन्तु । 
ग्रंथस्य भावोडस्ति च कतरस्य ॥ २०६ ॥ 


मावत्रयफलप्रदर्शी 


- अर्थ-+ेरे श्रज्ञान- वा. प्रमाद से यदि अय में कोई भूल रह 
गई हो तो बुद्धिमान सुनियों. को उसका संशोधन कर लेना चाहिये 
ओर फिर सद्ाकाल़ उसका पठन पाठन करते रहना चाहिये | 
इस गअथकी रचना करने वाले का यही अमिग्राय है। 


भावाथ ---हम लोग अल्पज्ञ हैं | अल्पज्ञोसे भूल होना 
स्वाभाविक है | इसलिये यदि इसमें किसी छेद मात्रा अक्षर वा 
किसी अमभिप्रायक्ी मूल हो तो पंडित मुनीश्वग्रेंकी उसका संशोधन 
कर लेना चाहिये और फिर उसका पठन पाठन करना चाहिये | 
आगे गंध रचना का समय ओर स्थान वतलाते हैं । 


मोक्ष गते महावीरे विश्वशांतिविधायके । 

चतुवि शर्ति. संख्याते सप्तपष्ठयधिके शते || २०७॥. 
पौपशुक्लचतुदब्यां शुभे च. रचिवासरे । 

भारते गुजर देशे सुन्दरे सादरापुरे ॥ २०७८ ॥ 
भावत्रयफलानां हि प्रदर्शी सवदेहिनाम । 
ग्रंथो 5यं लिखिता भव्यो भव्यानां वो घहेतवे ॥२५०॥ 
ग्रणता ग्रथरत्नानां आचाय; कुन्थसागरः | 
मोक्षमार्गप्रदीपाधनेकेपां बोधकारिणाम्‌ ॥ २६० ॥ 


अथ ---अपने आत्मामें लीन रहनेवाले आचाय श्रीकुंथुसागर स्वामी 
ने आत्मज्ञान उत्पन्न करनेवाले भव्योंको ज्ञानप्रात्तिके लिये मोच्त मारगे- 
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अदीए आदि अनेक ग्रथरनों की रचना की है । तथा उन्हीं श्रीकुंथ- 
सागरस्वामी ने समस्त संसार में शांति उत्पन्न करने गले भगवान 
महावीर स्वामी के मोक्ष जानेके झनंतर चौवीससोौ सडसठवें बर्षके 
पौष शुक्ला चतुर्दशी रवित्राक्के दिव भारतबष के अंतर्गत 
गुजरात देश के सादरा नगर के जिन चैत्यालय में समस्त 
जीवों को अशभोपयोग शुभोपयोग ओर शुद्धोपयोग इन तीनों 
भावों के फ्लको दिखलानेवाला भावत्रयफलप्रदर्शी नाम के सुन्दर 
अथ की रचना समाप्त की है | 


भावाथ ---आचायेबर्य श्रीकेधसागरने चतुविशतिस्तोत्र, 
मोक्षमागप्रदीप, सुधरमोपदेशामतसार, शांतिसुवासिध, प्रतिक्रमणसार 
ज्ञानामृतसार, वोधामृतसार, श्रीशांतिसागरचरित्र आदि अ्रनेक 
अंथोंकी रचना की है । उन्हीं आचाये श्रीकुंशुसागरस्वामी ने इस 
भावत्रयफलप्रदर्शी ग्रंथकी रचना की है । यह रचना पौष शक्का 
चतुदशी रविवार के दिन वीर निर्वाण संवत चौवीससी सब्सख्वें 
चर्ष में हुई है तथा सादरा नगर में समाप्त हुई है । 

आगे अतिम मंगलाचरण करते हैं । 


शान्तिनाथः सदा जीयाज्जगच्छान्तिविधायक्; | 
सर्वे भज्या परां शांति लेभेरन तत्मसादतः ॥ २६१ ॥ 


भावत्रदफलग्रदर्शी 
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4372 “धथ “-+समस्त संसारमें परमशांति उत्पन्न करनेवाले, सोलहतें 


तीथकर भगवान्‌ शांतिनाथ परमदेव सद्राकाल जयशील .बने रहे । 
तथा उन्हीं भगवान्‌ शांतिनाथ के ग्रसाद से समस्त भव्यजीब मोक्त 
रूप परमंशांति की प्राप्त हों | 








